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मोटः--जित नामों के पढ़ते के ऐग चिन्द लगा है. उन 'मद्दानुभावोंकी 

स्वीकृम-सदस्यताके फुछ रुपये भा गये हैं, शेष आने हैं. तथां जिस 

न्ामके पहले * ऐसा घिन्द क्गा हैं प्रमद्ती स्वीकृवर . सदृस्यताका 
रुएया भभी तक कुछ नहीं झाया। सभो बाकी हैं। | 


नन्ड्ेट/ आत्म-कीर्चन (8+ 


शास्तसूर्ति न्‍्यायतीर्थ पृथ्य श्री मनोहर जी वर्णी सदजञानख” महाराज 
द्वारा रचित : , 


हैं खतस्प्र निश्चल निष्फाम ।.-शाता द्रष्टा भावमराम ॥टिको। 
हैं वह हूं. जो हैं भगवान, जो मैं हूं पह हैं मगवान | 
अन्तर यही ऊपरी जान, थे विराग यहेँ ब्राभ वितान ॥री। 
मम स्वरूप दै सिद्े समान, अमित शक्ति सुख ज्ञान निधान । 
किन्त श्राशवश खोया ज्ञान, घना मिखारी निपट भजान ॥२)।। 
सख देख दाता फोई न आन, मोह राग रुप द्ख फी खान | 
मिजको निज परको पर जान, फिर दूखका नहिं छेश निदान ॥ २) 
“ किन शिव हेश्वर अ्रक्मा राम, विष्ण धुद्ध हरि जिसके नाम | 
“ शरण, स्वागि पहँय' निलधाम, आकलतोका फिर कया काम ॥४)। 
होता स्थर्य जगत, परिणाम, ; मैं:लगका करता कया काम 
दर हटी प्ररकृत परिणाम," “सहजानम्हँ रहें असिराम ॥ १।। 
[धर्मप्रेमी बंबुओ | “इस भात्मकीत॑वका निम्नौरकित , शवसरों पर 
प्र लिम्ताकित पद्धंतियों “में भारतमें अनेक स्थानोंपर पाठ किया 


जाता है। आप भी इसी प्रकार पाठ कीजिए ] 


१--शास्प्रसमाके श्रनन्‍्तर था मो शास्त्रोंके घोचमें श्रोताषों हारा सामृहिक रूपमें । 
२--जाप, सामायिक, प्रतिकवरके झवसरमें । 

३--पाठ्शाला, शिक्षासवन, विद्यालय लगनेके समयें छात्रों दारा। 7? 7 +' 
४-.सर्योवियते एक घंटा पूर्व परिवारमें एकश्रितं-वालक घालिका महिला पुरुषों द्वारा 
४--फिसी भी विपत्तिके समय या झन्‍्य समय दान्तिके प्रर्य स्वदधि के अनुसार 
किसी प्र, चौथाई या पूर्ण छंदका पाठ शास्तिप्रेसी वन्धुओं हारा '। 


न्> 


सहजानत्द शास्त्रमाला | 


पमयमार प्रवचन-दशम भाग 
[ प्रवक्ता-अध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ पूज्य श्री १०४ क्षु० 
.. मनोहर जी वर्णी “सहजानन्द” महाराज | 


इस समयसार अन्थमें नि्जेराधिकार पूर्ण हो चुका है इसके बाद “अब 
बधाधिकार आरहा है। 

बनन्‍्धाधिकार कहनेका कारणए--यद्यपि सुननेमें यह उल्टा सा लगता है 
ऊि निर्जराके बाद बन्धका अधिकार क्‍यों ऋरद्दा है। किन्तु इसका' एक 
रहस्य यह है कि इसके बाद आयगः सोक्षका अधिकार | मोक्षकरा प्रतिपक्ष 
है घन्ध । तो इस बन्धकों दिखाकर फिर बन्धसे अत्यन्त रहित बनाने बाला 
'मोक्त अधिकार कहा जाना है। दूसरी वाब्र यह है कि अधिकारको बतानेको 
दृष्टि है। है तो सबेन्न ज्ञानतत्वका ही वर्णन । इस अधिकारमे ऐसे ज्ञान- 
तत्त्वका वर्णन होगा जो ज्ञान बंवके भेपसे आये हुए कर्मपात्रकों हूटा देगा, 

बन्धके भेपमें प्रवेश--अब बन्धका प्रवेश होता हैं। यह बन्ध सारे 
जगतको प्रसत्त बना रहा है, समतवाला कर रहा है जेसे--कोई पुरुष बड़ी 
तेज्न शराव पीकर बेहोश, मतयाला द्वो जांता है इसी प्रकार यह प्राणी गग 
के प्रकट करते वाले भावरूप तेज मदिराको पीकर मतबाला, प्रमत्त हो 
रहा है । ओर, यह जगत इसको पीकर सतचाला होकर रसपूर्ण नाटक कर 
रहा है । जिसमें अनेफ कुरस हैँ, रागढेब, संकल्प, विकल्प, विचार, विवाद, 
वाच्छायें जो स्वभावके अत्यन्त प्रिरुद्ध हैं ऐसे भी परिणाम्मोकी करता हुआ 
यह तीनों लोकोंमें क्रीड़ा करता है| 


प्रभुके बियडनेपर भी प्रसुकी विलज्षण लीला-यह अभ्ु राग सोहके 
भांवसे बिगड़ा हुआ है, तोन ज्ञोकमे सर्वेत्र सर्वे स्थानोंमें जन्म लेकर और 
नाना प्रकारके शरौरको धारण कर-कर यह क्रीड़ा कर रहा है। इस क्रोड़ा 
से खुद ही आकुलित है, पर इसके इस ही. _ढल्लेकी प्रभुता इन पढोंसें व्याप्त 
छो रही है कि वह ऐसे हरे नाना विभावोंरूप क्रीडा कर रहा है। ऐसे महान्‌ 
जत्यको करते हुए इस वन्यक्रों भी आन देने बाला कोई सहिसावान भाव 
है, वह है ज्ञानभाव | सो यह ज्ञान भाव आनन्‍्दरूपी अमृतका भोग करता 
हुआ ओर अपनी शुद्ध अवस्थाको प्रकट विकसित करता हुआ अब प्रकट 


२] [ समसार प्रवचन दशमभाग 


होता है । यह ज्ञान निरुपधि ज्ञान है, अवात्‌ जिस ज्ञानके साथ रागादिक 
भाव न लग रहे हों, शुद्ध ज्ञाता रह सके इस रूपसे यह प्रकट द्दोरहा है ।' 

आत्मीय नाटकर्में प्रधान प्राश्न--इस आत्मीय नाटकमे श्रधान पात्र है 
ज्ञान | जैसे जो भी नाटऊ खेले जाते हैं. उनमे एक पधानपात्र होता है जिसमे 
जो कुछ वात बतानी होती दे मुस्यतया उस पात्रफों बताया जाता है और 
दु्शेफोंकी दृष्टि भी सारे नाटकसे महिसारूपसे विशेष पात्रपर होती है 
तो यह जितना भो नाटक चलरदा है, अनेक भेप वन रहे हैं, कभी आश्रवों 
के रूप मे, कभी सम्वरके रूपमे प्रवेश कर रहे हे । द्रव्य कम भी और 
यह भाव कम भी चहुत-बहुत पात्र हैँ जिनका आश्रय लेक्र हम विविध ज्ञान 
फरिया करते है वे भाव सच पात्र दें उन पात्नोंमें से एक ज्ञानभाव रूपो पात्र 
अधघानपान्न है। 

प्रवान पात्रकी तीन कविशेषतायें--भेया ! नाटऊमें जो मुख्य पात्र होता 
है उसमे तीन गुण द्वोते हँ--वीर द्वो, उदार हो और अनाकुल हो | जितने 
भी नाटक है, जेसे आजकल श्रीपाल, दानवीर क्णें हगिश्चिन्द आदि,तो इन 
पात्रोंमि भुख्यता क्या दे कि ये तीनों गुण उनमे दिखते होंगे। यदि ये तीन 
गुण न द्वों तो उसकी मुस्यता न रह सके ओर न वह नाटक दी जम सके | 
अपनी किसी गम्भीर घटनापर धैये रख सके, अपने स्वार्थकी पूर्तिमे न 
रहकर वम्के लिये, लोकोपकारके लिये अपनी उदारता रख सके, कितने ही 
संकट आनेपर व्याकुलता न द्वो सके, ये तीन वातें जहा पायी जाती हू बहा 
उस पात्रकी मुण्यता और शोभा होती है | 

ज्ञानपात्रकी तीन विशेषतायें--इस हसारी उपयोग भूमिमे ,जो नॉटक 

चल रहा है, इस नाटकके वीचमें भी ज्ञानपात्र एक ऐसा पात्र है जिसमे ये 
तीन गुण पाये जाते देँ। ज्ञानबल, भेद्विज्ञानवल, वस्तुस्वरूपका ज्ञान 
चल ऐसे मद्ान्‌ बल हैँ कि जिनमें यह ज्ञान, यद्द बोध अधीर न हो, अपने 
आपमें यहा स्थिर रहनेकी ओर द्वी रहता हो ओर साथ ही यह ज्ञान 
उदार है। जगतके पदार्थों का किस ही प्रकार परिणमन चल्नता रहे जिसे 
अजख्ानी जीब अनुकूल और प्रतिकूल जानकर घबड़ा जाता है, क्षोभमे आ 
जाता है ऐसे भी जद्दा ये सकट चलते रहें, प्रतिकूल, अनुकूल स्थिति चलती 
रहे, तिस पर भी ज्षाता सात्र रह जाना, यह कितनी उदारताका फास है। इस 
झानने अपने आपको भी शान्तिरसकु वातावरण ठिया है, यह शान 
अनाकुल है | ज्ञान तो ज्ञान ही है। वह सुख-ढु ख, राग हवप आदि स्वरूप 
चोला नहीं है। जानका मात्र जानना ही स्वरूप है। यह ज्ञान जब अपनी 
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सावध।नी सहित प्रकट होता है तो इसमे आकुलताका नाम नहीं रहता $ 
यह ज्ञान अनाकुल है ऐसा यह सहज वस्थांको बिकसित करता हुआ ज्ञान 
इस प्रकरणमे प्रकट होता है। यह ज्ञान जिस बन्धको नष्ट करता है वह! 
बन्ध क्या दे, कैसे होता है ? उस बन्धके स्वरूपका पहिले वर्णन कर रहे 
हैं। यहां एक साथ ५ गाथाये हैं :-- 

जह णाम कोति पुरिसतों गेहभत्तों दु रेजुबहुलम्भि । 

ठाणम्मि ठाइट्शा थ करें सत्येहि वायाम॑ ॥ २३७ ॥ 

हिंददि मिंददि य तहा तालीतलकयलिवसपिणदीओ | 

सचित्ताचित्ताण करेंह दृव्याणमुक्‍्धाय ॥ ऐरशे८॥ 

उबघाय कुब्बतस्प तस्स शणाणाविहेद् करणेहि। 

गिच्छयदो चिंतिज्जहु कि शवययो हु रयब्रधों॥ ररे६ ॥ 

जो सो हु णेहभावो तप्मि यर॑ तेण तस्स रयवथो-। 

णिच्छुयदों विर्णेण ण्‌ कायचेट्टाहिं सेसाहिं || ९४० ' 

एवं मिच्छादिद्ठी वह तो वहुविद्ातु चिद्मातु । 

रायाईं उब्श्रोगे कुन्बतों लिप्पड रयेण ॥ २०९ ॥ 


'बन्धके स्वरूपप्रदर्शनर्में एक दृष्टान्तकी घटना--बन्धके स्वरूपको एक 
दृष्टान्त द्वारा आच!ये प्रकट कर रहे हैं कि जैसे-कोई पुरुष अपनो देहरें 
तेल्न लगाये हुए हे. वह ऐसे अखाडेमे पंहुँचा, जहां स्वयं दी चहुत सी घूल्ा 
पड़ी हुई है | ऐसे अखाडेकी बात नंद्दीं चल रही है. जहां घाहरसे घूल लए 
कर डाल दी'जाती है जैसे कि लडाईके जो अखाडे होते हैं उनमें बाहर से 
भूल लाकर डाल दी जाती है। किन्तु, एक प्राकृतिक मैदान जिसमें घूल स्वयं) 
ही पड़ी हुई हे, अथवा एक जगलका दृश्य ले लो, जा जंगल भी है ओरः 
जहां एक बनाया हुआ उपवन सा है, जिसमे स्वय ही घूल पड़ी हुई है उस/ 
में कोई पुरुष तेल लगाकर हाथमे हथियार लेकर केला ओर बांसके पेड़ों. 
को छेदनेका, व्यायाम सीख रहा द्वो ऐसा व्यायाम करने वालेको थोड़ी देर: 
बाद देखोगे तो वह घूलसे क्थपथ द्खिगा। -. 

दष्टास्तमें पत्षके चार स्थल--ऐसी घटनाकों चित्तमें रखकर यहाँ -प्रश्नः 
ऐसा किया जा रहा है कि उसको घूल लगी है तो क्यों लगी है। उसके घूल* 

सनन्‍्धका कारण क्या दे ! उस पहलवानने कई काम किए+ घूलभरे अखाड़े 
में गया, फिर शस्त्र और परिकर निकट हुए हैं दूसरा काम। तीसरा कास-+ 
उन शरस्त्रोंसे व्यायाम किया, परिश्रम किया, और चौथा कार्म- उसने 
सूखे या गीले कल व बोस आदिके पेड़ काठे। इन चारों कार्मोके वीक: 
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शउसको रजसे जो बन्ध हुआ है उसका क्‍या कारण है? इस विपयपर 
'अश्न किया जारद्दा है ? हि 
धूलित्रन्पविषयक प्रथम पक्त --तो यद्दों प्रथम पक्ष दिया ज्ञाता है कि 
माई उस भूमिमें स्व॒भावसे ही धून् वहुत दे । चढों पढ्िक्ेसे द्वी धूल बहुत 
पड़ी हुई है इसलिए बन्ध होगया दे | जेप्ते कि साधारणतया देखने वाले 
श्शोव्र कइ सकते हैं कि वाह धूनभरे अखाड़ेमें पहुचा सो धूल लग गई । यहा 
उत्तर रूपमें य६ कहा जा रहा दे कि वह घूनवाले अखाड़ेमे पहुचा सो उसे 
'घूत्रका वंघ हुआ है, तो जो पुरुष ऐसे हों कि तैल न लगाये हों और उस 
अखाड़ेमें पहुँचे हों उनके तो धूलफा बध नहीं देखा जाता है. वधऊे प्रकरण 
“को स्पष्ट करनेके लिये यह दृष्टान्त बहुमुखी दृष्टियोंको देता दे । 
घूल्िवन्धविषयक द्वितीय पक्ष--फिर कोई चोले 'अजी, धूल भरे अखाड़े 
में पहुँचनेसे घूत्त नदीं लगी, क्योंकि हम तो देख रहे हैं कि वहाँ बहुतसे 
'ऋज्ग दशक खड़े हैं| उनके तो धूलऊा वन्ध नहीं हुश्रा । उसने जो शरस्त्रोंका 
ध्िव्यायाम किया था, हाथ, पैर चलानेका श्रम्म किया था इसी कारण उसके 
'घूलू लिपटी । तो इसके उत्तरमें कहृते हैँ कि यदि व्यायामके कारण वह्द 
'खूलसे लथपथ द्वे तो जिसके तैल् न लगा हो ऐसा पुरुष यदि वहाँ व्यायाम 
“करने लगे धो उसके तो नहीं दिखना कि धूल लिपट गई ! 
घूलिवन्धविपयक तृतीय पक्ष--फिर तीसरा पुरुष वोलता है कि न तो घूल 
“अरे अखाड़ेमें जाना बन्धका कारण हुआ ओऔर न व्यायाम करनेके कारण 
' हुआ हदिन्ठु-उसने जो अनेक प्रकारके हथियार ले रखे हैँ और भी निकट जो 
“शरिकर है जिनको देखकर फायर पुरुष भयभीत दो सकते हैं इसके कारण 
'चसके घून लिपटी है। यद्द कहना तो उन दो की अपेक्षा अधिक वोगस है। 
“सगर कई डॉम्टियोंसे इस प्रकरणको सुलमाना है। इसके उत्तर रूपसे यह 
"चकद्दा जा रदा है यदि करण, उपकरण, परिकरणके कारण बंध हुआ है तों 
जिस पुरुषके वैल नहीं लगा है ऐसे पुरुषको भी उन हृथियारोंके लेनेके 
*ारण उस परिकरफी निकटताके कारण धूल चिपट जानी चाहिये। 
घूलिवन्धविषयक चतुर्थ पद्चध-चौथी बात-कोई चोथा पुरुष यह कद्द रहा 
नह कि ये तीनों दी बातें ठीक नहीं जच रही है, परन्तु उसमे कोई अनर्थ 
पूक८ है, उसने शस्त्रोंसे पेड़ोंका घाव किया है, यह जो पेडोंका घात करना 
'है यद्दी घूलके लिपटनेका कारण दै। इस पर भी यहद्द्‌ उत्तर दिया जा रदा 
ई के जो परुष तैलको देदसें नद्दी लगाये हैं उनको भी' सचित्त अचित्त वस्तु 
<। घात करते हुए घूतसे लथपथ वन जाना चाहिये, पर नहीं दै ऐसा । 
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गाव। २३७-२४१ ] [ ४: 


न्यायवल्षप्ते निरश्य--अतः म्यायबलसे यह सिद्ध है कि उस पुरुष) 
जो स्नेह ज्ञगां है, तैल लगा है यह पैलका सदन ही बंधका कारण ह जैस्टे 
यह पहलवान शरीरमें तैल लगाए हुए इतने कार्मोको करता हुआ उत्तने: 
कर्मो' के वीच रजसे यंध जाता है इसी प्रकार यह सिथ्यादृष्टि जीब जो) 
अपनी उपयोगभूमिमें, उपयोग अंगमें रागका स्नेह लगाये हुये है, तो राग+ 
ट्वेष मोह भावसे जो परिणत द्वोरदे हूँ उन जीवॉको इस प्रसक्में अर्थात) 
जहाँ कर्मेरूपी धूल यहुत भरी हुई है ऐसे इस लोकमें और मन, वचन, . 
कायके फारणोंके द्वारा इन क्रियाओंको करते हुए में और दिसा, मूठ, . 
घोरी आदि पन्ृत्तियोंकों करते हुए में कर्मोका बंध हो जाता है | 


फम चन्धविपयक प्रथम पश्च--इस सम्बन्धमें भी तुछ प्रश्नोप्तरके रूप में 
पिषार करें| यहां प्रथम पक्त यह है कि इस सोही अज्ञानी जीवोके वर्मा 
का घनन्‍्ध इसलिये होता दे कि वे कमेव्याप्त इस लोकमें स्थित हैं। इस लोक्मे 
कोएँ सा भी स्थान ऐसा नहीं है जद्दां अनन्त कार्माण वर्गणायें न हों। दे' 
कार्माण वर्गणायें तीन रुप से हैं । एफ तो जीवके साथ जो वर्मरुपसे बेंधा 
हुई हैं उन रूपोंसे फामोणवर्गेणायें हैँ और एक जीबके साथ जो बिश्वसोप- 
पय रुपसे पड़ी हुई हैं याने याह्य बन्धन तो उनके ऐसा है जैसा कि क्ममों' 
फा है पर निमित्तनैमित्तिकता नहीं है जेसे जीव मरे तो जीवके साथ बेष्टे, 
हुये कर्म जायेंगे इसीप्रकार से लगे हुये ये फार्माणस्कन्ध भी जीवके साथ, 
भरने के घाद जायेंगे, जिन्हें विश्सोपचय क्द्ते हैं और तीसंरो ऐसी 
कार्माण वर्गणायें हैं जो न विध्सोपचय हैं किन्तु हैं, वे न जायेंगी । 


विश्रत्नोषचयका 'सर्थ व पत्तरथापन-- विश्रस।पचय शब्दमें दो शब्द 
हैं-घिश्रसा और उपचय, विश्वसा राच्दका अर्थ दै प्रकृतिसे, स्वभावस्टे 
उपचय, याने संचयरुपसे रहे श्रर्थात जीवके साथ जो कम वेघे हैं थे. 
तो बचे ही हैं फिन्‍्तु इस जीबके हो छेप्रसे, प्रदेश ऐसी भी चहुत सौ 
फर्माणदर्गण।यें साथ रूगी है जो इसके साथ जाती है, इरूफे साथ रहतौ 
हैं, पर अभी परमरूप नहीं बेंधी हैं, इस फारण जब यह जीव अपने स्रोटे 
परिणाम परता दे तो यहां यद्द ईरानी नहीं है कि परिणाम तो खोट़े ये, 
गगर बेपनेफे लिये पसे उपस्थित नहों, ऐसी रियात इस संसारो जीबफे 
फगो नहीं ाती । जितने परम येचे हुवे ५दे है धतने हो न बेचे हुये सी इसके 
साथ करो दुये पढ़े हे भूरफ्रिजोन यर्मरुप हैं न विश्सोपदयरूप झट 
ऐसी भी पर्साण वरणायें इस कत्य में भरी पढ़ी हैं| तो यह खारा लोक 
पर्मासे भरा पट्टा है) इन चर्मासे२रेइुये जब में यह जीव है. (सः रु झे 
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कमंपन्पत्रिपयक प्गय पक्ष संमाधोग-उललस्म पड़ने टै हि याद बाद 
शबत दै। फर्मभरे हुये ज्ञोकम रहनेफे फारण फर्म यरित्रेर साय तो सिद्ध 
पके मोर्यवता चादिये | कया प्रधु कोई देसो ज़गईमें दे हे कि जड़ां कर्म 
'प हो | वहां भी तोनों प्रकाएफ कर्म हैं। ययति ये सिद्धके साथ सपद्ध नहीं 
है, मगर निषोद वहां भो ठसाठस भरे 2 आर पहयेक नि्गोदक खाथ अनस्त 
ऊर्म थेचे हुये हैं, ओर अनस्त दी विशलोपचय है और किर ऐसे भी बहुत 
से पढ़े हुये हैं जो न कर्मछय हैं, न गिश्षसोपचय दे, किन्तु फर्माण बर्गेगर्ये 
पहैँ। यदि बमेपते भरे हुये लोहमें रहनेके फारश फर्म बंध जाये ता सिद्ध 
के भी फर्तबंधका प्रसग प्रा जायेगा । उस फारण बन्यका। कारण यद नहीं 
है कि पद फर्म भरे लोकमे रहता है । 

फर्मबंघविपय्क द्वितीय पक्ष - समाधान अच्छा यढ ने सही, ऊिन्तु यद्द 
चुत मन, चयन, फायका ववायाम तो कर रहा है इत श्रमके कारण वहां 
जन्प हुआ । ऐपा प्रश्न होनेयर उत्तर दिया जा रहा है कि यहि गन, खचन, 
कायके योगसेे बच होता तो जो फ्पायरहित हैं, जिनको यथारयात सयम्र 
फट हो रदा दै ऐसे ज्ोबेके भो बपय हो जाना चादिये। क्योंकि, मनोयोग 
शब्रतपोग, ऊाययोग ये चेवे तो ते झूपय गुण थान सके बताये हैँ. पर वहा 
सनोयोग मावमनके रूपमें नहींदे तो ये तोनों योग वारहवें गुणस्थान 
कह तो अच्छी तरद पाये जाते हैं, फिन्तु जो ग्यारहवें आदि गुणस्यान वाले 
स्टीव हैं उनके यद्यपि आश्रव हूँ, पर वन्य नहीं होता। यदि इन कारणोसे 
घ्रनव दो जाय वो यथाव्यानसयमीफे भी बन दोने लगेगा । 

बनघसरूपका विरण-बत्र बद ऊइल।ता है जो दो समय तक ठद्दरे 
खाने एक समयसे अधिक रहे । जब 'प्रनेक समय तक ठद्रना बबका 
ऋष्चय दे तो करी तो इस मम की इस रूउमें सो पक्रह किया गया है कि 
अाधवके कु एके बाद वप होता है । झप यद्दा यद्‌ जिक्षासा होतो है कि इप 
डोवॉर्मे कुद् जिरोब सा हो गया है | कहीं लिखा है कि झ्राश्रव, चय सब्र 
के साथ होते हैं और कहाँ लिख दे कि आाभ्तके गाए बच होता दे । तो 
इन दोरपो्ार्यों समन्प्य है कि दो समय तक ठदरता उसका नाम बब दे 
यह तो डंतका लक्षण है पर दो तमय तक जो ठद्दरा इसके चन्ध पदिले ही 
सफयतसे माना जादा है। जयसे ठदरा है तवपते बप है, परन्तु वन्‍्च सत्ता 
आफि दो समय ठद्दरनेके फारण आायो है इसलिये इस दृष्टिसे भो देख 
चऊते हैं कि आश्रवके समयक्े चाद,दो समय बद ठद्रे तत्र बध संड्ा दो | 
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तो बंध संजाका कारण दूसरे. समयकरी रिथिति है-ओर घू'कि ऐसा नहीं है 
कि पहिले समय॑में आया सो वह्‌ उस जगहों न स्पश किये हुयेकी तरह 
हो और दसरे समयसे उसका स्पशे शुरू किया जाय, ऐसा नहीं है इस 
कारणसे वंब उसी समयसे माना जाता है | यहाँ प्रकृत वात यहू कही जा 
रही है कि यदि सन, वचन, कायकी क्रियावोंसे बन्ध हो तो यथाख्यात 
संयमी जीवॉके भी बन्धका प्रसंग आता चाहिये ।| 


कर्मवन्धब्रिपयक तृथीय पक्त व समाधान--इसके बाद तीसरी वात यह 
कह २ इन्द्दी दो वातोंसे तो बन्ध नहीं है किन्तु अनेक प्रकारके जो 
फारण हैं, मन हैं, बचन दें, काय हँ, ये ही तो हथियार है ्राश्रव और वन्ध 
के | इनके अतिरिक्त बाह्य करण -सी कितने निक्रट हुये हैं, सर्वे जो वाह्मयवैभव 
हैं, बसस्‍्तुओंका संचय है, यह जो बहुत बढ़ा परवस्तुओंका परिम्रदद दे, यही 
बनवा कारण दे । तो उत्तर देते है कि वाह्म वस्तुओंका निकट रहना यही 
धक्रा यदि कारण हो तो यहा के जीवॉके तो कया बाह्य बस्तुरयें निकट 
होगीं | जितनी उत्तम, सुन्दर, अनुपस जो दरएक के निकट नहीं रह सकती 
हैं ऐसी वस्तुओंका समागमस है केबल भगवानके, यहां उस साज्षात्‌ निमिश्त 
की बात कही जायगी, जिसमे साज्षात्‌ कर्मो का चनन्‍्ध होता ही है । परिप्रष्ठ 
के बीच रहते हुये इन वाह्म बस्तुश्रोंके सदूभावक्रे कारण बन्ध नहीं है। यदि 
तदू विषयक मूली है तो इसके कारण वंध होता है । केवली भगवानके समव- 
शरणकी रचनातों देखो अनेक इन्द्रादिक देव गान तान कर रहे हैं, कोई 
पुष्पोंकी बपों कर रहे हैँ, अनेक महापुरुष, देव, इन्द्र जिनकी सेवामे हर 
प्रकारसे क्षग रहे हैँ, ऐसा जो लोफिफ उत्कृष्ट वैभव है ऐसा बैसव और 
कहां पाया जा सकता है। ऐसे बैसबमे रहना वंघका कारण नहीं है, किन्तु 
वैमवविपय्रक जो राग है. बह ववका कारण है। भगवानके रागका सबेथा 
क्षय द्वो चुका है, फिर उनके बन्ध केसे सभव है । 


कर्मवन्‍्धविषयक चतुर्थ पक्ष व समाधान--भव चॉथी वात यह कही जां 
रही है कि हमें तो यह बिदित होता है कि इस जीवने इन ससारी प्राणियों 
को, अनेक जीवोंकों सताया, झूठ, चोरी आदि नाना वृत्तियां कीं, इस 
कारणसे बब द्वोता है, इसमे घातकी घात मुख्यतया कह रहे हैं । कि इस 
जीवने अनेकाका घात किया इसकारण बंध है। अथवा घात क्रिया न कहिये, 
जीवका घात हुआ इस कारण वध है, तो इसके उत्तरमे कहा जा रहा है. 
कि फिर तो जो साधु ईयां समितिपूर्वक गमन कर रहे हैं, समितिमें तत्पर 
है ऐसे साधुवोंको भी वधका प्रसग हा जायगा ! 


८] [ समयसार प्रवचन दशमनाग , 


“ईयी समितिका पूर्ण रूप--भेया ! ईर्याससिति पूेक जो गमन द्ोता है 
उसमे चार बातें होती है। एक तो सूर्यके प्रकाशमें दिनमें गमन करें, 
दूसरे चार हाथ ,जमीन देखकर 7ग़मन करें, तौसरे-अच्छे कार्यके लिए 
गसन करे ओर चोथे-शुद्ध परिणामों सहित गमन करें | इन चार्रों बातों 
सें यदि फिसी वातकी) भी कसी आयी तो वह्द ईर्यासमितिपूवेक गमन 
नहीं कद्दलाता है। खाली चार, द्वाथ जमीनको देख कर चलना, गमन 
करना ईयां समिति नहीं कहलाती है। कोई साधु किसीको मारनेके लिये 
गमतन करे ओर चार दाथ जमीन देखकर भी गमन करे तो क्या यह ईया 
पम्मितिपूवेक गसन कहलायेगा ? नही कहलायेगा। वो एक साथ चार वार्ते 
होती हैं। ऐसी ही चारों बातों' सहित इयासमितिपू्वेक गसस करते हुए 
साधुवोंके प्रसगमे कदाचित्‌ जीवधात भी'हो जाय तो भी बध महीं होता 
है। इस प्रकार उक्त चारों बातें कर्मवंधकी' कारण नहीं दहै। न्‍्यायवल से 
अन्त में यही निर्णय आया कि जो उपयोगमे राग देप आया है, स्नेहभाव 
आया है वही वंधका कारण है । 

बन्‍्धरका कारण उपयोगमें रायका वात्त-थहाँ प्रश्नोत्तरके साथ अन्तमें यह 
निर्यंय बताया है. कि सिथ्यादष्टि जोब नाना प्रकारक्ी चेष्टाबॉमे लगता 
हुआ राग/।द्किको अपने उपयोगमें ऋश्ता हैं, इस कारण कर्म रूपी घूलसे 
बंध है। रागादिकसे उपयोग क्यों बनाता है यह जीव, इसका कारण यह 
हैं कि जीवमें ऐसा स्वभाव है कि वह किसी न किसी ओर रसे | इस स्वभाव 
का नाम है चारित्र स्वभाव | जो श्वानीजन होते हैं वे शुद्धस्वरूपमें रमत्ते 
हैं और जो ज्ञानीजन नहीं हैं, ज्ञिनके सम्यग्दर्शन, सम्यरक्षान, सस्यक््‌_ 
चारित्रका अमाव है, शुद्ध आत्मतत्त्वको जिन्हें कभी अनुभूति नहीं हुई है, 
ऐसे जीवको चुकि अनेक द्रव्यात्मक पर्योयें यथार्थ मालूम द्ोती हैँ कि यददी 
मैं हूं, तो उन अनेक द्रव्यात्मक पर्यायोंकी रेक्षामे ओर इनके पोषणमें परकी 
ओर दृष्टि लगी है, और जहाँ परकी और दृष्टि लगी है वहां रागादिक 
होंगे। अब रुचि भी इसको परकी है, ज्ञान भी इसको परका है तो परमे 
लंग भी रहा है, इस तरह इसके उपयोगमे रागादिक भाते हैं इस कारणसे 
इसके बध होता है । 
स्वेहके असावमें वन्‍्धक्ती अनुपपत्तिसे स्‍्नेहके वन्धह्ेतुतकी सिद्धि--बद्दी 
घुरुष दृष्टातमे तैल लगाए हुए अलाड़ेसे कूदा था और वे सब काम उसने 
किये ये और वहां धूल का बध हुआ था, वद्दो पुरुष तैलकों छुटा ले-जैसे कि 
श्राज कल सावुनसे नहीँ लेते हैँ, तेल छूट जाय, सूखा अद्ज हो जाय फिर बंघे 
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लंगोंटे सद्दित उसी घूलिवहुल भूमिमे जाकर वैसे ही प्रसंगमें बेसा ही व्ययाम- 
करे तब भी उसके धूलवंध नहीं देखा जाता है। इस तरह यह सिद्ध हुआ कि 
जैसे तैल लगे हुये पुरुषके जो धूलका बंध द्वोता है बह उस तैलके उपयोगसे 
होता है न कि धूलबहुल भूमिमे जानेके कारण द्वोता है। इंसीम्रकार इस 
मिथ्यदृष्टि जीबके भी जो कर्म रज लगी है. वह मिथ्यात्व रागादिक 
विभाव परिणामोंके कारण लगी है, उसकी बाह्य क्रियाओंसे नहीं लगी है.। 
कि्सीकी विशिष्टतासे किसी अन्यका अभाव--सो भैया | देख लौजिये न तो. 
कर्माँसे भरा हुआ यह्‌ लोक इस जीवलोकके वन्धका कारण है, न चलनात्मक 
ये कर्म, मन, वचन, कायकी 'चेष्टाये ये घंधके कारण हैं. और न चेतन,, 
अचेतनका दलल, मलन बंधका कारण है, किन्तु जो यह उपयोग भूमि 
रागादिकके साथ एकताको प्राप्त करती है वह पुरुषके बंधका कारण, होता है. 
यहाँ शब्द दिया है. उपयोगभूमिकी राग्ादिकके साथ एकताकों लेकर -इससे यह 
जाहिर किया है कि द्रव्याहुयोग उपयोगमें आगत रागजन्य बंधकी बात कहता: 
है। किन्तु करणालुयोग अबुद्धिग रागजन्य सूक्ष्म बंधनकी भी वात कहता: 
है | प्रयोजक दृष्टिसे यहां सम्यग्दष्टिको अबंधक कह्दा है । 
शे।नीकी अवन्धकता--करणानुयोगमे यह बतलाते हैं. कि जिसमे राग 
भावका उदय है चाहे वह जीव किसी भी परिस्थितिमें हो, उसके बंध चलता: 
रहता है ओर यहा यह वतला रहे हैं. कि रागादिकके साथ उपयोग यदि 
एकताको प्राप्त होता है तो उसके बंध होता, जिसे कहते हूँ. अहंस्व॒ व समत्व 
परिणाम, रागमें रागका होना, रागसे उपयोगका फसना, अपने चित्त्से घुनि 
में राग ही सर्वेस्व रहे, रागकी आशक्ति होना ये ही बंधके कारण हैं | रागमें 
राग जिसके नहीं है उसके बध नहीं बताया, क्‍योंकि हो रहा है वह, जल्दी 
मिट जायगा, पर अजस्तालुबंध न करनेके कारण उस बंधको अवंधवत्‌ कहा 
गया है। तो जब रागके साथ यद्द उपयोगभूमि एकताको श्राप्त होती है तब 
इसमें बंध होता है, अन्यथा नद्दीं, इस ही बातको अब दष्टान्तके साथ कुछ: 
उत्तर पक्ष रूप समथन करते हैं । 
जह पण तो चेव णरो णेहे सब्बम्हि अवणिये सते । 
रेगुवहुलम्मि ठाणे करोदि सत्येहिं दायाम ॥२४२॥ 
छिंददि मिंददि य तहा तानीवलकयलिबसफिडीओ | 
तबितावित्ताणं करेड दव्वाणमुक्‍धायं ॥र४श॥ 
उचधाय कुब्चतरतत तत्स णाणाविहेहिं करणेहिं। 
ख्च्छुयदो (चिंतिज्जहु क्िंपचयगों ए रयवधों ॥२४५ा। 


० ] [ समयमार प्रवचन दशमस भांग 
जो सो अर हमावो तम्हि एरे तेण तस्स स्यवधों । 
णिच्छयदों विश्णेय ण्‌ कायचेट्टाहिं सेसाएओिं ॥२४४५॥ 
एव यम्म्रादिद्टी वह तो बहुकिहिय जोगेएु । 
अफरतो उबओऔोगे ययाह स छिप रयेख ॥२४६॥ 
चन्‍्पहेतुफे आभावमें वन्‍्धका अभ्राउ--कहते हे कि जैसे कोई नि स्नेह पुरुष 
था वही पुरुष स्नेहको निकालकर, तैलफों निकाल कर फिर उसी धूलभरे स्थान 
से शत्रोके द्वारा व्यायाम करता है और वास कदली आदिके बृत्षोकों छेदता 
है, भेदता है, सचित्त अचित्त वस्तुओंका उपघात करता है। सो नाना 
अकारके श््तरोके द्वारा इन सचित्त वस्तुओंका उपधात करता हुआ इस जीवके 
जो कर्म रजका बंध होता है नह बंध किस कारणसे होता है इसपर विचार 
करो | इस सम्बन्धसे बहुत विचार पहिले आ चुके हैं यहा निर्णय रूपमे यह 
-सममो कि अब इस पुरुपके जिसके पहिले तैल लगा था अब नहीं लगा है 
इस कारणसे उसके धूलका वध नहीं होता । 


ज़ानीके शुद्धतत्तकी प्रतीतिका पर्णिम-निश्चयस विचारो याने साक्षात्‌ 
निमित्तकी दृष्टि करके देखो तो कामकी चेष्टाओसे और और अन्य वातोंसे 
भी इस ज॑ बके वब नहीं होता, किन्तु अशुभ परिणाम हो, मिथ्यात्व रागा- 
दिक भाव हो तो उसके वध होता है। इस प्रकार यह सम्यग्दृष्टि जीब भी 
यद्यपि नाना अ्रकारके योगॉमे लग रहा है, पर अपने डपयोगमे रागादिक 
को नहीं करता इसलिये कर्म रजसे नहीं वेंधता । उपयोगमे रागादिकरो नहीं 
“करता इसका भाव यहद्द है कि वह अपने आपके सहज ज्ञायक स्वरुपमे प्रतीति 
'रखता है! 
जानीका स्ररूपनिर्णय-मैं क्या हूँ, जैसे कि लोकमे ये सब पुरुष अपने 
आपको कैसा कैसा नाना प्रकारसे अपनेको माना करते हैं, में पढित हूँ, 
स्यागी हैं, सेठ हूँ, में अमुक परिवार वाला हूँ, अम्रुक जाति कुलका हूँ, अमुर्क 
'सजहबका हूँ, जैसे ये लोग अपने आपके वारेमे कुछ न कुछ अहकी श्रद्धा 
घनाए हैं इसी प्रकार सम्यग्दष्टि जीव परमसार्थसे, व्यवद्यारकी बात नहीं, , 
कहनेकी बात नहीं, किन्तु अपने आपमे ज्ञायक स्वरुप हूँ इस प्रकारकी श्रद्धा 
रखता है सो अपने आपके उपयोगमे रागादिककों न लेकर अपने आपकी 
अतीतिमे' अहरूपसे सामनेमें रागादिककों अहण नहीं करता, किन्तु शुद्ध ज्ञान 
अकाशमसात्र अपने आपको जाना | इस कारण सम्यस्द्रप्टि जीवके कर्मेरजका 
चध नहीं होता | भे शरीरमें 
उपयोगमें रागके अथावसे अबन्ध+-जंब उस पुरुषने तैल अपने शरीरमें 
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नहीं लग, तो खागी बाते बेसी ही दिख रही हैं. जो तेल लगाये हुए पुरुष 
कर रहा था 'धोर प्ल्से लथपथ हो रहा था, | उसी अखाडेसमे गया जह 
कि घूल सर हुई ४. बेसे दी शस्त्रोका व्यायाम किया, बेसे ही ओर अनेक 
करण, उपकरण, उर्शक्‌, साथी सत्र निकट हैं, बेसे ही उन सचित्त अचित्त 
बस्तुबोका घरात किया पर धूलसे नहीं ज्थपथ हुआ क्योंकि तैलका जो मर्देन 
है बही इंतका कारण था, 'अब इसके नहीं है | इसी तरह सम्यद्ृष्टि जीब 
अपने आपकी उपयोग भूमिमे रागाठिकिको नहीं ला रहा है तो देखिय वही 
तो जगह ह जहों कर्म व्याप्त है, उसी जगह रह रहा है, वहाँ ही सन, वचन, 
कायकी क्रियाआकां कर रहा है और अनेक पदाथोंका संचय है, शस्त्र लिए 
बहुतसा परिकर हे और उसी प्रकार सचित्त अचित्त वस्तुबोका डपघात हो 
रहा है, यानप्+ नहीं किन्तु द्रव्य से | फिर भी वन्ध नहीं है । 


वियायश टिक ॥वाप-सेया ! कथनकों परखिये-यह द्रव्यानुयोगका कथन 
है इससे अनन्‍्तानुमत्रीके बधकों वध कहा है और अबुद्धिपूर्वक जो हैं. उनको 
इस दृष्टिस नहा लिया है, क्‍योंकि रागम जो राग है वह एसा वन्धन है कि 
इसको ससारम बांधे रहता है। जब रागमे राग नही रहता, मिथ्यात्वभाव 
नहीं रहता ते। ज्सका बन्‍्धन निवृत्तिपरक वन्धन सममो। जैसे कोई तेज 
दौड़ रहा है जोर उसी तेज ढोडनेके अन्दर ही किसी समय यह स्थात्न 
आए कि सुझे उस तरफ नहीं जाना है, मेरा तो असी वद् काम करनेको पड़ा 
है तो उस तेज होड़ानमे कोई पाव फर्लाड दौड करके ही बह रुक पायगा, 
भसगर उस छ्ानके चाद जो दौड़ है उसमें शिविल्ता होगई। इसी प्रकार 
सम्यग्हप्टिका ज्ञो उपयोग है, कर्मंविपाकचश यह भी कुछ अंशोमे चलित 
विचल्लित हो जाता है, उपयोग अन्यत्र लगता भी है, पर उसके वियोगवुद्धि 
रहती है । य४ बरने योग्य नहीं है, इससे हम कब अलग हो जायें ऐसी 
अतीति दॉसेक कारण उसमें बंधन नहीं माना है। हम वहॉपर  बघन थो 
नहीं सानते कि जब दह गहरा विचार करले उसी समय उसी चीजको छोड़ 
सकता | देखा नो भैया ! वही तो लोक है, वही कर्स है और वही करण 
उपकरण है जैसा ही चेतन अचेतनका उपादान है फिर भी यह सस्यरहृष्टि 
जीव चूवि राशातिकि भावोंको अपनी उपयोगभूमिमे नहीं ला रहा है अशोत्‌ 
उपयोगसे गारकों नहीं बसाये हुए है तो वह बंबको प्राप्त नहीं होता है। 


जि, >न उसका उपयोगभूमिमें वात -- जैसे किसी पुरुषका कोई इष्टतस 
शुजर जाथ ना उस बड़ा क्लेश होता है और तब उसकी उपयोगभूमिमे बह्दी 
परुष राखदिन बना रहता है जिसका वियोग हुआ है ऐसे पुरुषको रिस्तेदार 
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लोग मनाकर जबरदस्ती खिलाते हैँ, वह खाता भी है, पर उसके उपयोग 
भूमिमें भोजन नहीं बसा है उसके उपयोगभूमिमे तो बद्दी इष्ट पुरुष बसा 
हुआ है। उस स्थितिमें' यह अन्दाज करलो कि उस पुरुषके लिए उस 
भोजनका भी वधन नहीं है जैसे कि पहिले उसे भोजनके रसका भी बंधन 
था, जब भोगोंमे रत था, अ्रमुक चीज यों बनाना या खाना दै। खानेका बह 
बंडा शौकीन था, खानेका उसे बधन था, किन्तु अब चूंकि उपयोगभूमिमे' 
दूसरी ही बात बस गई है सो भोजन पगैरदका बंधन नहीं रद्दा । इसी अकार 
जब इस जीवको अपने शुद्ध ज्ञायक स्वरूपका भान होता है, ओह यह तो मे 
सहज ही ज्लानस्‍्वरूप और आनन्दस्वरूप हूँ, तब परका बन्धन नहीं रहता | 


न्ञानीकी अपने भापकी ग्रतीति-सैया ! ज्ञान और आनन्द भावसे निकल 
कर वहरमें क्‍यों फिरू', यहा मुझे कुछ न मिलेगा, इस प्रकारकी दृढतम 
भावना उस ज्ञानी पुरुषकी है। मेरा आत्मा द्वी स्वयं ज्ञान और आनन्द है। 
यह में सबसे प्रथक हूँ, सभी द्रव्य अपने अस्वित्व वस्तुत्वादि गुणोंके कारण 
खुदमे हैं और खुदमे दी परिणमते है। इस प्रकार यद्द मैं अपने सत्त्वके 
कारण खुद अपने रूप हूँ, अपने आप विविक्त हूँ, अपनेमे परिणमता हूँ, 
अपने रूप परिणमता हूँ, अर्थात्‌ भावात्मक परिणमन किया करता हूँ, भाव 
ही बना पाता हूँ, इसके अतिरिक्त मेरा वाद्य पदार्थों कुछ भी कतंव्य नहीं । 
बाह्य मे जो कुछ होता है विभावरूपकाये, उसमे निमित्त नेसित्तिक सम्बन्ध 
इस रूपमे है. कि योग्य उपादान जिस अनुकूल निमित्तको पाकर विभावरूप 
प्रिणम सकता है, अनुकूल निम्मित्तकी सन्निधि होनेपर बह उपादान स्वयं 
की परिणतिसे विभावरूप परिणमता है, वहाँ पर भी निमित्तमूत पदार्थने 
कहीं कुछ अपना द्रव्य, अपना गुण, अपनी पर्याय अपनेसे निकालकर उपा- 
दानमभे, रखकर परिणमन किया हो ऐसा नहीं दे । 
7 श्ञानीकों पर न पुद्धानेक्ा कारण --ऐसे इस ज्ञानी जीवको जब वस्तुस्वरूप 
का सही पता लगता है और इस भेद्विश्वानके प्रतापसे बाह्य पदार्थोंसे 
सपेक्षित होकर, समस्त बाह्य पदार्थोंकी मुलाकर केवल निज ज्ञायक स्वरूपका 
परिचय लेकर यह अपने उस श्ञानको दी ज्ञेय करके अभेद्रूप प्रवर्तन 
करता है, उस समय जो इसके विलक्षण अलौकिक आनन्द उतपन्न द्वोता है 
उस आलनन्‍्दके अनुभवके बाद इसके उपयोगमें फिर राग नहीं बसता। 
उसे फिर बाहरी बस्तुयें नहीं सुह्यती हैं. । 

उत्कृष्ट ज्ञानपुधारसक्रे स्वादी की इत्ति--जिसने किसी सरस भोजनकी 
आनन्द लिया है और उसमे विशेष मौज माना है तो उसका बह रुचियाः 
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हो जाता है, अब उसे साधारण, नीरस, सूखा भोजन रुचिमें नहीं आता 
है। जैसे किसी भी प्रकारका विशेष लाभ कोई प्राप्त करले तो उसे साधारण 
लाभमे रुचि नहीं रहती है। इसी प्रकार इस ज्ञानी जीबचने अपने आपके 
सहज स्वाधीन अपने आत्मीय आनन्दका अंतुभव किया है इस कारण उसे 
अब विपयोंमे मौज नहीं आती हे। वह रागमे राणखंबुद्धि नहीं करता, 
इसको अपना स्वरूप नहीं मानता, उस शुद्ध ज्ञायकस्व॒रूपकी उपासनाके लिए 
उसका चित्त चाहता है। ऐसा सम्यग्दृष्टि' जीव चुकि अपनी उपयोगभूमिमे 
'रोगाडिक को नहीं लो रहा है सो अब 'वतलावो कि वह सम्यर्दष्टि पुरुष 
बंधको केसे प्राप्त करे । * | ह 


ज्ञायीके निरगल ग्रहत्तिका अभाव--इतना होनेपर भी श्री अम्रतचन्द्रजी 
सूरि एक कलशमे कह रहे'हैं। “तथापि न निरयल् चरितुमिष्यते ज्ञानिना, 
जदायतनमेब सा क्िल निरर्गला व्यापृ्ति: अकामकृतकम तन्‍्यतमकारख ज्ञानिनां 
इय न हि विरुष्यते किमु करोति जानाति च।” यद्यपि ये इतनी बाते स्पष्ट हैं 
कि वध होता है तो अपने रागादिक भावोंके निमित्तसे होता है, वाह्य पदार्थों 
से नहीं होता है। कदाचित्‌ राग भी आए तो रागंको उपेयोगभूमिमे बसायें 
अर्थात्‌ अपनी बुद्धिमे राग रहे, रागमे लिप्त हो या जानकरं' राग करनेमे 
हित मानकर प्रवृत्ति करे तो वंध होता है. अन्यथा नहीं''होता | 'इतनी बात 
स्पष्ट होनेपर भी ज्ञानी जीवके निरगेल आचरण नही होता है । अजी ! 
कौन खाता है, ये तो पुदूगलकी क्रियाये हे, ये तो देहकी क्रियाये हैं, ऐसा 
जानकर स्वच्छन्द नही बन जाना है, क्‍योंकि अगर निरर्गल व्यापार कर 
रहा है, स्वच्छन्द विषयोमे' लग रहा है तो' यही तो रागका राग है| यही 
तो बंधका घर है.। उसके बंध केसे न होगा । | | 


सृष्टि दष्टिकी अनुसारिणी--बहुतसे लोग यह सफाई देने लगते है धर्म 
के मामलेसे कि क्‍या करें, चारित्रमोहका उदय है व लग रहे.- हैं. घरमे जान- 
जानकर, आशक्तिसे लग रहे हैं, छोड़ नहीं सकते। रात दिनके समयसे 
किसी भी क्षण यह कल्पना नहीं जगती, यह्‌ भाव नहीं उत्पन्न होता कि सर्वे 
भिन्न हैं, मैं तो एक चैतन्यस्वरूप हूँ, ऐसी भावना इसके नहीं जगती, फिर भी 
ऋहते हैं कि चारित्र मोहका उदय है। वह तो है ही पर साथमे मिथ्यात्व सी 
चस रहा है| यह तो अपने आपके भीतरी भावका अन्तर है कि रुचिया 
किसका होना ? समस्त झरूमटोसे'निवृत्ति पानेका रुचिया-होना याने अपने 
आप का केबल जैसा सहज स्वरूप है उस रूप बनाये रहने का, देखनेका 
रुचिया होना कल्माणकारी है। ह 
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ज्ञानीका निष्काम कर्मयोय--सैया | निष्फाम कर्मयोगरे चानाके तो यह वात 
बतायी गई है कि कर्मविपाऊसे यदि वाह्म वृत्ति भी चलती ह ता भी उसके 
चारित्रमोहका विपाक है, मिथ्यात्वका विपाक नहीं है । ज्ञानी जीवकी वे 
जो क्रियाये वत!यी गई हैं वे अकामकझृत हैं | यह है निष्कामकर्मग्रोग सम्य- 
र्हष्टि जीवका | अन्य जन निष्कामकर्मयोग कहते है आर जर्नापद्वान्तमे भी 
निष्कासकर्म्रोग बताया है, यद्दा निप्काम कर्मयोगमे उस्त कमायों उपाद्य नहीं 
कहा है, वहा निष्कामताकों उपादेय कहा-तब अन्यत्र कुछ भाट निष्कामकर्म- 
योगमे निष्कामकी मुख्यता नहीं रखते, कर्मयोगफी मुख्यता र॒उत्त हे और 
इसी कारण निष्फामकर्मयोगको भी सुक्तिका उपाय मालते है पर नष्काम- 
कर्मयोगसे मुक्ति नहीं है | मुक्ति तो निष्कामतासे है । 


कर्म और बातृतका कद्रा वित्‌ एकत्र वास--मैया | कमणोग जितना साथ 
लगा है यह तो दोप है, दरड है। इस ज्ञानी जीवके चूकि ”्ी स्थिति है कि 
मिथ्यात्व तो रहा नहीं, बिपरीत आशय तो है नहीं, अपनी म्वरूपका परि- 
चय बना हुआ है. फिरभी कुछ समयतक ही पूर्वकालमे नो अतानस बघन 
किया था उन बधनोंमे जो बधन शेप है उसके विपाकमे' इसव भरी प्रवृत्ति 
चल रही है, कर्म योग हो रहे हैं, पर वे कमेयोग बचके फारश नहीं है क्‍योंकि 
निष्कामताका वहा साथ है | सो इस प्रकार ज्ञानी जीबके थे +नों घाते विरो- 
धको प्राप्त नहीं होतों कि वह कुछ करता भी है और जानता भी है | 

करत ल और बातृतका विरोव--भेया ! स्वरूपत करना चार जानना इन 
दोनोंका परस्परमे विरोध है, जो करता है बह जानता नटा जो जानता है 
वह करता नहीं | यहा करनेका अर्थ है करतृ त्वचुद्धि | मैं घरम यो रूर देता हूँ, 
मैं परको सुखी ह खी करता हैँ , मैं परको ऐसा बना सकता हूँ. अरबात कर 
सकता हूँ, पालन पोषण करता हूँ , इस प्रकारकी जो बुद्धि है. “से हीं ऊत त्व 
बुद्धि कहते हैं । तो कढ स्व बुद्धिका जहाँ म्रसार चल रहा है बढ़ा शुद्ध जानने 
का प्रसार नहीं चलता और जहा शुद्ध जाननेका परिणमत चल रहा दी वह्दां 
करत त्ववुद्धि नहीं रहती । - 

ज्ञानीकी मध्यमस्थिति निष्कामकर्मग्ोय--ज्ञानी जीवके कंत स्वधुद्धि, नहीं 
रहती है। कह त्ववुद्धि होनेका भी तो नास मोह है। ज्ञानी पुरुष सारे लोक 
को यद्यपि देख रहा है, समस्त बाह्य क्रियाए' कर रहा है फिर भी अन्‍्तर्मे 
उनका ज्ञाता है, जाननहार है.। ऐसे निप्कामता व कर्मयोग ठोनोका सम्बम्ध 
सम्यग्द॒ष्टि जीवके साथ है। अज्ञानी जीवके केवल कर्मयोग दी त्रग रहे हैं, 
उसमे निष्कामता नहीं आईं। जिनसे निष्कामता पूर्ण हैं उत्तक फर्मग्रोग नहीं 
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है, किन्तु इस सध्यम अवस्थामे इस, सम्यम्द्ृष्टि जीवके निप्कासकर्मग्रोग है 
सो इस ज्ञानी जीवके ये दोनों ही वातें विरोधको प्राप्त नही होती हैं ) 

कर्मगोगकी अन्लानमयता--ऐसा सिणुय करनेके वाद अब शुद्धमार्गकी 
मुख्यता लेकर यह जानना आवश्यक है कि जो जानता है वह अकर्ता है और 
जो कर्ता है वह जानता नहीं । रागकर्म जितने भी हैं वे सव अज्ञानमय भाव 
हैं। अज्ञानसय भाव मिथ्यारृप्टि जीवके द्वी होता है इस कारणसे कर्मराग, 
प्रवत्तिका अनुराग, पर्यायचुद्धि य मिथ्यादृ॒प्टि जीवके होते हैं ओर उसके" 
वे बधके कारण होते है । 

,.. सत्तार और मुक्तिज्ने पेसलाफी “में क्‍या है” के निर्रुयफ्र निर्भरता-भैया ! 
सारा मामला इन दो वातोंमें फे नल रूपमे है कि यह जीव अपनेको वास्तवमे- 
क्या मानता है| में क्या हैं, वस इस ही निर्णयपर ढो फेसला ह---ससार- 
मे रुले या सुक्तिकी ओर जाय | अपने आपसे खुदको देखो कि में अपसे 
आपके वारेमे किस रूपमे निर्णय रखे हुए हूँ ? में क्याहँ | यदि इन बाह्मपर्यायों 
में ही फसकर, ऐसा ही उपयोग देकर मान द्वा हो कि में अमुकचन्द हूँ अमुक 
प्रसाद हूँ, अमुक परिवार वाला हैं, एसी पौजीशनका हूँ, किस ही रूप अपने 
आपसे विश्वास है तो वह ससारकी ओर है, बंधनकी ओर है, ओर यद्वि 
यह विश्वास है कि में जगतके समन्त पदार्थोसे न्‍्यारा केवल एक चैंतन्य- 
शक्तिरूपमे - एफ अलौकिक पदाथ हूँ, निर्नाम हूँ, इसका कोई नाम नहीं, इस 
में विविधता नहीं, ऐसा एकस्वरूप में चैतन्थ स्वभाव हैँ, ऐसा जिसके 
निर्णय है उसे कदाबचित कसी छुछ करना भी पड़ रहा है तो भी उस जीवके' 
इस ज्ञानमय भावकों वधका कारण नहीं कहा, आर उस पर्योयबु हर जीवके 
आशयको वबका कारण कहा है, इसलिये यह - निर्शेय कर लेना , अनुभव 
कर लेना आवश्यक है कि में क्‍या हैं ! 

वन्‍्धा्रसयर्में उपस्थित वस्तु ओके स्वरूपके विवरणक्री आवश्यक्रता-चंधके 
प्रसंगमें जो इन अनेक चीजोंक्रा समागम है. इनका वास्तविक स्वरूप क्या है' 
इसपर इरृष्टि ढे ।.यहाँ प्रकरण यह चल रहा था कि कोई जीव पहलवान 
अपने शरीरमे तेलक। सदन करके घूलभरे अखाड़ेसे' शप्लादिकको अद्दणकर 
स॒चित्त अचित्त कठली बॉस आदि दृत्तोका घात करता हो, व्यायाम करता 
हो वो कुछ द्वी समग्र बादसें उस पुरुषक समस्त शरीरमे धूल चिपट जाती 
है, उसके घूल चिपटनेका कारण पछा गया है उसका यह सब बर्णन होचुका 
है। अब यहाँ यह सब देखना है कि वे सभी चीजे आखिर क्या हैं, क्योकि, 
सनका न्वरूप जाने विना यह भी विश्वास नहीं दो सकता कि इन बाह 
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'पदार्योके कारण धूलका चंध नहीं हुआ | 

कर्मबहुल शोक- जैसे कर्स भरा यह ससार है तो कर्मों के सम्बन्ध तो 
'पहिले बताया गया था फि तीन प्रकारकी कामौणा बर्गणायें होती हैं- एक 
'कर्मरूप, एक विश्वसोपचयरूप और एक अनुभयरूप जो न तो कर्म ही उनी 
है और त विश्रसोपचयरूप है किन्तु कर्म बननेक्री प्रकृति रखती है ऐसे 
क़र्मो'से भरा हुआ यह लोक ३४३ घनराजू प्रमाण है। लोक कुछ अलग 
वस्तु नहीं है किन्तु छट्दों दव्योंफा जो समनन्‍्त्रयात्मक क्षेत्र हे उस ज्षेत्रका नाम 
लोक दे अर्थात्‌ जिनने स्थानमे जीव, पुदूगल, धर्म, अधमे, आकाश और 
काल ये छटों द्रव्य रहते हैं. उतने आकाशका नाम है लोक | भैया | कहीं इस 
ध्आकाशके दो हिस्से नहीं हैं कि कोई लोकाकाश है और फोई 'अलोकाकाश 
हो | आऊाश एक अखरडद्रव्य है. पर इतने महाविस्तार श्रभाणचाले आकाश 
मे सभी द्रब्योफ़ा निवास है जितनेमे, उत्ते क्षेत्रका नाम है लोक ओर 
“उससे वाहरऊे क्षेत्रका नाम है अलोक | 


लोकका "पाकारादिक--इस लोकका आकार पुरुषाकार बताया है, अनादि 
से ही ऐसा इसका रूपर हैं। इसे किसीने बनाया नहों है न इस रूपकर्मे 
कोई फेरफार हो सकता है फि आज पुरुषफे आकार लोक है तो कलके दिन 
आर 'आकारका वन जाय ऐसा उसके आकारका फेरफार भी नहीं हो सकता | 
इस समस्त लोकसे जीव ठसाठस भरे हू, पर सिद्धका निवास तलुवावबहाय 
के अन्तमे ४५ लाख थ्रोजन परिसाण ज्षेत्रम है ओर उससे बहुत नीचे, 
चलयोसे भी नीचे सिद्धशिला है, उस सिद्धशिल्लाका नाम सिद्धोंफे निबास 
के कारण नहीं है, किन्तु उस सिद्धशिज्ञाके ऊपर ओर-और प्कारके देवादिक 
नहीं रहते हैं. उसके वाद व्यक्तहपसे, प्रयोजन रूपमे सिद्धोंका निबास है 
आर सिद्धोंका निवास ठीक उतने ही स्थान से है जो सिद्धशिलाके एकदम 
ऊपर पडता है। घपिद्धशिलाके परिसाण वरावर उन्फे ऊपर सिद्धोंका 
पनिवास है, इसलिए उस प्रृथ्चीका साम सिद्धशिला है, अष्टस पृथ्ची है| 

सिद्धशिलाके नीचेकी रचना--उसके नीचे & अलुत्तर विमानोंकी रचना 
डै। यह अत्रसनोलीकी बात कह्दी जारही है| £ विमान इस तरह स्थित हैं, 
चीचमे सर्वार्थ सिद्धि स्थित हैं और पूरव, दक्षिण, पश्चिस, उत्तर, में ये चार 
विमान हैं. विजय, वैजयन्त, जयन्त और अपराजित | इस पटलके चीचे 
आऋलुदिश हैं, इन अजुब्शि विमानोंमें ८ बिमानोकी रचजा है | उनकी रचस्,ड 
भी इसी प्रकार है एक बीचमें हैँ ओर आठ बिसान दिशा विव्शिामे एक-एक 
हैं, फिर उसके नीचे तबैवेयक की रचना है । नवग्रेंचेयकके ६ पटल हैं । एक- 
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एक पटलमे एक-एक ग्रेवेयक है ओर उससें एक विसान मध्यमें है और 
८ चिस्रान दिशा विदिशामे एक-एक हैं। ऐसे £ जगहोंसिं ६ पिसान है। 
उनमें से सीचेके तीन ग्रेचेयकॉका नाम अधोग्रेवेयक है । मध्यके तीन ग्रेवे- 
यकोंका नाम सध्यग्रेवेयक है ओर ऊपरके तोन ग्रेवेयकोंका नाम ऊद्धी 
प्रेवेयक है । ॒ 
ग्रेवेयकका विवरणु--प्रेवेयकफ पर्येनत सिथ्याहष्टियोंकरा गसन हो सकता 


है, इससे ऊपर नहीं होता | इसी ग्रेवेयकका दूसरा नास बैकुष्ठ रख लीजिये | 


जैसेकि यह प्रसिद्ध है कि जीव बैकुण्ठमें जाकर चिरकाल पयेनन्‍त संकर्टोसे 
मुक्त रहता है, उन्हें मुक्त आत्मा बोलते हैं। फिर उनका चद् चिरकाल व्यतीत 
धोजाने पर उन्हे बहां से च्युत होकर जन्म लेना पडता दे ऐसी चुद्धि जिस 
बेकुएठक्के बारेमे हो उस स्वरूपकी समानता इस प्रेवेयकर्मे है। ग्रेवेयफका 
नाम भी गला है, गज्ेके स्थानकी जगहका नाम है. मेबेयक और वैकुण्ठकों 
भी अथ है कण्ठ के स्थान की जगह । 
सर्गरचना--इस ग्रेवेयकके नीचे फिर आठ युगल्लोंमे १६ स्वर्गो'की रचना 
है। यह १६ स्वर्गो' की रचना प्रथक्‌ू-पथक्‌ नहीं बसी है. किन्तु विश्रागमे 
प्रथकश्रथक्‌ है । जो पहले दूसरे स्वगे हैं उनमें ३१ पठल हैं। उसके एक-एक 
पटलसें ऐसी-ऐसी रच॑ता है कि मध्यमे एके इन्द्रक विमान, दिशामें दिशाके 
विसान विद्शासे बिदिशाकी पक्तिके विमान और बीचको जो स्थान है 
उसमें प्रकोणंक बिसान) इस तरदकी रचना पहिले पटलमें है, फिर दूसरे 
पटल एक-एक चिसान कस है, दिशा, विदिशा-इस तरह से पटल ३९ बन्ने 
हूये हैं, उन ३१ पटलोंसें पूरण, दक्षिण, पश्चिस दिशाओंके जो विमान ड् 
इसके बीचमें विदिशाके जो विसान हैँ और उनके बीच प्रकोर्णक विमान 
ओर सध्यका इन्द्रक विसान है । ये सब पढिल्ले स्वगेमें आये हैं। और इनके 
सिवाय जो बचे हुए विमान हैं, उत्तर दिशाक्नी श्रेणी के विसांन हैं और 
उसके अगल-बगल के दो विद्शाके विमान हैं और उसके बीचमें प्रकोर्णक 
विसान हैं, यह दूसरे स्वर्ग के विभाग से आया है । इसे प्रकार से स्वगो' थे 
विभाग दोत्े हैं। थों ऊपर इस प्रकारकी स्वर्ग स्चना चलती गई हे | 
मप्यद्ञोक और अधोलोक--फिर स्वर्गो'के नीचे, इस त्रसनालीकी वात 
कद रहे हैं, फिर मध्बलोक' शुरू होता है, तिर्यकलोक और इसके नीचे ९ 
| नरक, और इसके नीचे कुछ स्थान छोड़कर फिर वातवलय आ जाता है 
और फिर चारों ओर भी बहुतसा स्थान है. जिसमे स्थाबर जीव रहते हैं- 
ऐसा ३४३ घनराजू प्रसाणलोक है। 


हर 
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कर्मबहुल लोकके वन्धकारणत्का अभाव--इस लोकमें सत्र कार्माण 
बगेणायें भरी हैं । सो लोक फोई अलगकी बस्तु नहीं है किन्तु छुट्दों द्रन्योंका 
समवायात्मक जो क्षेत्र है उसका नाम लोक कह्दल्लाता है। उस लोकमे रहने 
वाले रागौद्वेपषी मोही जीव फर्मवन्ध करते हैँ, वे लोफत्षेत्रफे कारण नहीं जो 
कर्म भरे हुए हैं. उनके कारण नहीं अथवा अन्य कुछ समूह पडा हुआ है 
इसके कारण नहीं किन्तु वहाँ अपने स्नेहभावके कारण रागह्नेप मोह विभावों 
के कारण कमेंवन्ध करते हैं । 

सचित्ताचित्ततस्तुधातके वन्धकारणुतर का अभाव--दूसरी वात दृ्टान्तमें 
यह बतायी गई है कि वह सचित्त अचित्त वस्तुओंका घात करता है. इस 
कारणभी कर्मबन्ध नहीं होता किन्तु उस प्रक्रियामे जो इसका स्नेहसान है 
रागहेप मोदभाव है उसके कारण वध होता है। जीवॉको प्राणवियोगमें 
साज्ञात्‌ निमित्त है आयुका क्षय है आयुके क्षय त्रिना जीवोंका मरण नहीं 
होता, भायुफा क्षय हो वद्दों मरण द्वोता है या कि क्षयका निमित्त है, जो 
शरीर से मर्मेस्थान है, उन मर्मेस्थानोंमे पीड़न हो, वैसे भी समय पाकर 
आयुफा क्षय होता, फिर अकाल मरणमे भी निमित होता है कि मर्मेस्थानमे 
कोई घात दो जाय । तो मर्मेस्थानमे आत्मप्रदेश है। बिक्त परिणाम हैँ। 
ओर पुद्गल में ये सर्वे पुञ्न हैं ये सव पिण्ड हुए, ये सब ममेस्थान हुये, ये 
सब अचेतन पदार्थ हैँ, मर्म भेदे जाने पर भी आयुका क्षय हो जाने पर भी 
मरण हुआ ऐशी स्थितिमें भी जीवका जो कर्मबंध है वह पर जीवके मरणके 
कारण नहीं हुआ । दूसरा जीव शरीरसे निकल गया इसलिये दूसरेका वध 
हो जाय, ऐसी साज्ञात्‌ निमित्तता नहों है. किन्तु इस दविंसकने स्वय अपने 
ध्यापमे अशुभ परिणाम किया, रागह्वेष भाव किया उस स्नेह सावके कारण 
उसके बंध हुआ । 

शस्त्रव्यायामके वन्धकारणच का अभाव--फिर तोसरी बात बतायी गई है 
कि उसमे जो शरस्त्रोंसे व्यायाम किया है वह व्यायाम उसके बधका कारण 
है, पर वह व्यायाम क्‍या है ? ह्वाथ पेरका सच्चालन। यद्द हाय पैरका 
सद्घालन किस प्रकार होता है ? इसमें निमित्त ने सित्तिक सम्बन्ध हैं, जीवने 
अपने आपमे सछुल्प विकल्प की इच्छा की। उस विकल्प ओर इच्छाके 
निमित्तसे आत्माके प्रदेशोंमे परिस्पन्द होनेके निमित्तको पाकर शरीरमें जो 
वात तत्व है, उसमें परिस्पन्द हुआ, उसके अनुकूल यह वायु चली। और 
जिस अनुकूल शरीरके बातमें परिणति दोती है उस अज्ञकूल इसके अन्न 
उठे, सो यह जो समस्त व्यायाम है, इलन-चलन है इसका साक्षात्‌ निमिच 
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आत्सा नहीं है. किस्तु परम्परासे िगत्त आत्मका विभाव है हिलने- 
इुलनेसें साक्षात्‌ नसित्त है वायुका चतवा आर उस वायुके चलनेका 
निर्मित्त होगया प्रदेश परिस्पन्द । उस योंग परिस्पन्दका निर्मित्त सह्ूुल्प 
विकल्प इच्छा है। समाधिशतकमे लिखा भी है. कि--'ग्रयत्नादात्मनों वायु- 
रिचह्ाद्वषप्रव्तितान्‌ | वायु शरार्यत्राणि वर्तन्तें ग्वेष बम ॥” तो इस प्रकार 
के व्यायामकी किया से इस जीव के क्संबन्ध नहीं होता किन्तु उस प्रसह्ः 


में जो इस जीवने राग द्वप सोह भाव किया उस परिणामका निमित्त पाकर 
कर्मका वन्‍्ध हुआ | ॒ 

दर्शक ग्रयोजकादि परिकरके कलर घहेतुत्कका असाट- फिर इसके बाद 
बताया क वहां जो अनेक दशक लोगभी रे हैँ ०), तो उन दशकों को 
बतानेफे लिए ही तो घात किया है, व्यायाम किया है. दशक न होते तो 
कमंबन्ध न होता, ऐसी एक दोगस शड्ा भी की जा सदती है! अथवा वहाँ" 
जो इनेक और परिक्र उषरिथत हैं, ० रतुर्ये उर्पास्थत है वे रुघ कसंबन्धक+ 
कारण हैं | समाधान बे दशेकादि ऊन असमसान जातीय द्रव्य पर्यायें हैं। के 
तीन चीजों की पिडोला हैं-जेंसे कि हम भी पिडोला हैं) वह व्यायाम करने- 
वाला भी तीन चीजोॉंका पिडोला है-- कया शगीर बरगंणायें, कार्माण 
चर्गणायें और आत्मा । इन तीन जात्योंका प्डोला है। सो ये तीनों 
अर्थात बे सब दशेकादि परिवर इस व्यायासर्च्ता से प्ृथ्क द्रव्य हैं वे सब 
संसारीजन समरत परिकर रुंद,झपन आपसे अपनी पर्णिति करते हुए 
परिए सते हैं। उनका परिश सन, हलवा द्रव्य रण पर्याय जुह् भी उनसे से 
निकलदर इस व्यायासवर्ता भे नहीं श/ते, स्नचे कारए बध वैसे होगा | वहा 
पर भी जो इस जीवने रवयं मोह रागहेष भाव किया है स्स्से बन्ध हुआ 
है। इन सब बाते यह स्पष्ट है कि जीच राग्ह्ष।६्क भाव बरे तो बंस्ट 
होता है धाध्म परिकर मिले उससे बन्ध नहीं द्ोता है । 


प्रायोजनिक हप्टि-- इस प्रपरणमे एक बात और भी खास जानने की है। 
जिसे आश्रवाधिकारमसें बता भी छुफे हैं कि नवीन कसों'के आश्रद्का. नि मच 
उदय में आये हुए बसे हाते हैं और स्दयमे आये हुए के के. कसो 
के आ!»च्ण व१रजेचा निमिप्तपना आा ज।य, इससे | 


४ जज 


न्‍ के 
सोह परिणास | ध्स अकार नवीन छ/भवबोंका ५ यु 
बताया है | यह प्रयोर्जाचक धप्व्स यहाँ + 


दे 
जन प्वृतवो आप्त होता है हछ 


०] [ ससयसार प्रपचन दशमभाग 


७. थे की गई है कि जो राग आदि होरदे हैँ पर उपयोग उनके साथ एकता 
जट्दीं करता है. ऐसी परिस्थितिपर यहां दृष्टि नहीं दी । 


सप्तारृ त्॒का भूल उसाइनेका पुरुषार्थ--भे या ' पुरुषार्थपूवंक जानकर ज्ञान 

जड्डारा कर सकने का कोई ज्ञान है तो पर पदार्थो' से और पर भावोंसे भिन्न 
>आमम लेना, भिन्न रूपसे श्रद्धात करता यहा तक अपना काय॑े है इसके 
शश्चातू इसी प्रश्ञ। बलके कारण ज्ञो जिस समय होना है द्ोता है. जेसे कोई 
झुत्त खड्द। है तो उध वृक्ष को जड्ों को उखाड़ देने का काम तो पेड़ काटने 
आल ने दो-चार घण्टों में कर दिया। उस पेड़को जड़से उखाड़ देने परभी 
आभो उप्तको पत्तियां हरी हैं। वे हरी पत्तिया हरेपनेकों छोड़कर सूखी दो 
ज्वायें ऐसा सूबनेमें उनको विल्म्ब लगता है. और समयके अनुसार जैसा 

” » « लगना है, लगत। है । 


*» ०सतारमूलच्छेदका उपाय वस्तुस्वातन्त्यवयम--हइसी प्रकार इस मोह भावको 
उखाड़ने के लिए हमे पुरुषार्थ चलाना है, वस्तुस्वरूपका सही ज्ञान करना 
श्र पदार्थ अपने जेसे स्वहूपास्तित्वको लिए हुए हैं उस स्वरूपास्तित्वमय पर 
शुद्ार्थों को मिरखना, अपने स्वरूपसे हैं, परके स्वरूतसे नहीं हैँ ऐसा भावात्मंक 
घ्यत्तित्व वसतुत्थमय अपने सत्वकों निरखना, सब पदार्थ अपने आपनें हैं। 
द्िसतोसो पदाथ के द्रव्य गुण पर्यायक्ा किसी अन्य पदुर्थमें प्रवेश नहीं है। 
रही उपयोग परिणमनकी बात, सो उपादानझो ऐसी प्रकृति कि वद्द विकार 
उरिणमन योग्य है तो अपना विक्तार परिणमन अनुकूल निमित्तको पाकर 
झूह उपादान अपनी दो परिणतिसे विकाररूप परिशस जाता है तो ऐसी 
प्सतुष्ट्यात्मक स्वतत्रता वस्तुका स्वरुपास्तित्व जब दृष्टिमें होता है तब वहां 
जह बुद्धि नहीं ठहर सकतो कि एक वस्तुका दूसरा वस्तु कुछ लगता है। 


अवन्त खेदका मूल मोह--मोही जोब किन्हींभो पर पदार्थों के बारेसें 
जैसा विश्वास वनाता है, सांचता दे कि यह चीज मेरी है, मकान मेरा 'है, 
खत मेरा है, पत्र-ख्री मेरे हे, पर वारतवमें उम्के कुछ नहीं हैँ, क्‍योंकि यदि 
उस द्वोते वो सदा ठसमे साथ रहते । सा! वे हूँ पर पदाथे और सानता है 
कि मेरा है, और वे पदार्थ अपने समयक्ते अनुकूब विधट जायेंगे, चलते 
आयेंगे । वो उध घम्व् चुक़ि इसे मोह है, पर पदार्था सें औति लगाये दै सो 
उनको विवटता हु ग्र। दें चफर यह अयने सतमें वड। खेद सानता दे । तो यह 
रोइम,त्र जो अनन्त खेरकी जड़ है बढ कैपते मिटे | यह मोहभाव वस्तु- - 
स्वहपक्रे अवगमसे मिट्ता है । 


गाया २४२ से २४६ ] [ २१ 


सम्बन्धवुद्धि मिटनेका उपाय असम्बन्धवुद्धि होना-- मोह वहते हूँ एक वर्क 
के दूसरी घरतुके साथ सम्बन्ध बुद्धि करने की सम्बन्ध मानने को ) तब सोहद 
मिटाने के लिये क्‍या करना है कि सम्बन्ध सानना न रहे जो सोह सिट गयए 
सस्वन्ध मानने का माम मोह हे तो सम्बन्ध न माननेका नास मोह! 
विनाश है तो अनेक पदार्थों में सम्बन्ध न माना जाय ऐसा प्रकाश कैसे श्रकछ 
हो ! समस्त घरतुयें अपने-अपने ही अध्तत्व में है, अपने दी अपने द्रव्य: 
गुण पर्यायमें हैं, ऐसा दृढ़ निणेय हो तो सम्बन्ध माननेकी कल्पना खतरू 
हो | अर्धात्‌ मोह मिट जायगा तो मोह मिटानेका पुरुषाथ है ज्ञान करता! 
चस्तुके स्वरूपका यथार्थ ज्ञान कर लेना । लो अब मोह न रहा, सोह मितः 
गया, सोहको यों समाप्त किया गया। 


रागविनाशका साधन--अथ पुर्ववद्ध जो कसे हैँ उनके विपाक मे जो राश 

चल रहे हूँ उन रागोके मेटनेका भी उपाय यद्यपि इस ही ज्ञानकी स्थिरता है 
ऐसा ज्ञान स्थिर रहे, ऐसी ही प्रतीत ऐसा ही उपयोग रहे जिरूके प्रतापररे- 
मन, वचन, काय की अरवृत्तियोंमें अन्तर आगया। तो राग मेटने का वहन 

उपाय यद्यपि इस क्षानकी स्थिरता है, पर ल्लानकी स्थिरता करने के लिखणे- 
ओर क्या ज्ञान करना है बस इस रुच और मग्नताकी रफूतिके प्रसादसे थे 

सब बाते हांगी। तो राग जो विनप्ट द्वोगा वह अपने समय पर विनष्दः 
होगा । इसमे भी हस ऐसा पुरुपार्थ नहीं फर पाते द-जैसे कि मोध्के नाश, , 
फरनेका रपप्ट पुरुपाथ परकेते हैं, जान लिया कि वस्तुकी स्वरूपसप्तए, 
स्थ॒तन्न्न स्वतन्त्र है इस प्रकारकी दृढ घारणा होगई, अद्धान होगया अब ज्ञो 

मोह नहीं रहा | पर जो राग अभी शेप दे वह राग मिटेगा इस ज्ञान चलरेरे . 
पर घह 'अवशिष्ट राग ससारका वन्धन नहीं करा रद्दा हे । 


संसारप्रयं।जफ वे-पके ऋभाकमें अवन्धकता- ससारसाच सिश्यात्व भादका 
नाम है। इस सम्यगहप्टिफे जन्म और सरणकी परम्परा बढानेकों रिथरक्ति- 
रखें एसा २०२ परिण)स नहीं है। संसारको बढाने की स्थिति रसे ऐसी परि- 
शत हूँ मोह परिणरत | तो स्स मिथ्याप्व परिण तिमे जो बम्ध होता है ध्स्े 
प्रायोसशिवः हप्टिस घन्ध माना है जोर इसके अतिरिक्त जो वन्ध है, जिसकी, - 
परणामुयोगम र्षा हैं घद् यदापि वनघन हे, पर जम्स सरशुवी परस्परर 
न ब्द्दा रूपनेसे ८ट बम्धन नहीं है । इस तरह जीवफे, पर्मचन्धयी ग्थिकियं 
जो घक्ाफार ण हैं, छपपरण हैं, घटनाये है उन रूथस प्रश्नोत्तर करके यह 
नि्ेय (एया गया ६ जो स्पयोगम रागादिय फक्ए जारहे £ वे बन्धके: 
कारण है; घ.हपदाये घुछभी परिणसे यह इस जंगयेबरध्पा घास्य नहीं हैं! 
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जो मरण॒दि हिंसामि यद्िप्िज्जामि परेहि सत्तोंहिं। 
सा मूढी अयणाए) णाणर एत्तो हु शिवतीदों ॥२०७॥ 
मैं दूसरे जोवाकों मारता हु और दूसरे जीबोंके द्वारा मैं मारा जाता 
हुँ ऐसा जो आशय है बह अज्ञान भरा आशय है। ज्ञानी पुरुष इसके 
'वियरोत द्वोते हैं, अर्थात्‌ किस्ती परके सस्बन्धमे विकल्प न रखकर जीवन 
सरण आरदिकमें, लाभ अवाभ आदिकर्मे समता परिणामसे ठृप्त होकर 
च्ञत्मानुभव मे रत होते हैं । ; 
मैं का यथार्थ निर्णय करना आयश्यक -भैया ' मैं क्‍या हूँ इसके यथा 

निणु बबिता इत गन्धों का आशय ठोक नहीं बैठ सकता। यहा निज सददज 
स्वरूपक्ों अह बताया गया है, जो आत्मपदाथेके सत्त्वके कारण स्वयं 
स्व॒रसत जो कुछ मात्ररूप है उतत भावरूपमें नयकों दिखाया है और इस 
'स्वरूपको जाननेको आवश्यकता भी अधिक थी, कारण यह है कि इस 
जोवने आज तक पब्रयिमे हो आत्मद्रव्यको बुद्धि करके रागह्वेष बढ़ाया, 
सोद्‌ अज्ञान फेचाया और उस रागद्वब मोदके परिणामर्में कर्म बन्ध हुआ, 
उदय हुआ, विपाक आया, क्षोतव हुआ, इस तरद को परसम्पराको अब तक 
“हम रुलाते चलते आए हैं । 


आत्माका रमनेका सवथाव--हस झिसी न किसो ओर क्ुकते तो अयश्य 
हैं क्पोोंकि चारित्र आत्माका स्त्रभाव है, वह किसान किसी ओर रसेगा 
जरूर | तो हम किस ओर रमे जिससे कि छुटकारेका मार्ग मिल्ले, उस तत्व 
का इप्ते वर्णन है। वल्तु्वरूय वस्तुमे मिलता है, वस्तुसे बाहर नहीं होता 
“हमारा भो जो स्वरूप दे वह हममें हो है, हमसे बाहर नहीं है, हमारा जितना 
सौ परिणमन है वह हमसे ही है, दमसे चादर नहीं है, चाहे विकारपरिणमसन 
दो. अज्ञान परिणमन हो पर मेरा परिणमन मेरे से बाहर कहां रहेगा ” 
मेरा परिणमन जत्र मेरे से बाहर कभो होता नहीं तो परको कर देने का 
“परिणसादेने का सुममें कहा मादा दै।निमित्त नेमित्तिक सम्पन्ध तो 
-चलता है, ठोक दै, पर अपने परिणमनसे करिप्तो अन्यक्ा परिणमन द्वोता 
है ऐसा स्वरूप नहीं है किन्तु जो जोव विभाव रूप परिणमते हैं. उस-उस 
जातिके कर्मोद्यका निमित्त होने पर ओर अनेक वाह्म पदार्थाक्रा साभिष्य 
-द्वोने पर जीव अपनी परिणति छ्वारा विभावरूप परिणमा करता है। 
उपाधिकी सब्रिधि बिना विक्रारकी अत्म्भवता--इस जीवमें यह विसाव 
- प्रिणमन जीवके सच्त्वके कारण जीवके स्वसससे नहीं बना करता है। ऐसा 
ज्वदी है कि जीवमें यह परिणमन जोबने वाध रखा द्वो, भार्वीकालके अनन्त 
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परिशसन बांध लिये हों और उन्हें क्रम-क्रम से व्यक्ति में लेते हों ऐसी 
बात नहीं है क्योंकि उन परिणमरनोंकों यह जीव स्वरसत यदि पारिणमन 
फरता है तो फिर इसे विभाव क्‍यों कद्ठा जाय ? यही अ्रश्न यहोँं किया जाय 
कि रागह्रघादिक परिणाम बिसाव क्‍यों कदलाते हैं? उसके उत्तरमे' यदि 
यह कहा जाय कि घू'कि एक ज्ञान स्वभावसे विरुद्ध परिणमन विभाव है, 
बाद दो सही है कि हसारे स्वभाचसे विपरीत है। पर यह विपरीत परि- 
णुसन क्यों हुआ ? यह आत्माके स्वभावसे होता है तो फिर चह्‌ कभी छूट 
नहीं सकता | यदि आत्मासें ऐसा अटपट स्वभाव पड़ा हो कि कर्मी यहां 


विसाव परिणमन हो कसी स्वभाव परिणसन हो जब चाहे विभाव 
परिणसन आ जाय | सो मिमित्त-नेमितिक सम्बन्धकी व्यवस्था स्वीकार 
किए बिना आत्माके रागह्रेषादिक परिणार्मोकों विभाव नहीं कहा जा सकता 


निमित्तनेमित्तिकततस्बन्ध ओर वस्तुस्वातन्त्य--कदाचित्‌ इस प्रकार बात 
उपस्थित की जाय कि झात्सा विभाव परिणमन करता है उस समय जो 
सन्निधि में रहता है उसको निमित्त भाना जाता है और जिस परिणमनमें 
किसीपर निमित्तका आरोप दो उस परिणसनकोी विभाव परिणसन कहते 
हैं। तो ऐसी स्थितिमें भी किसी पर निमित्तके आरोपकी आवश्यकता क्‍या 
हुई ? हो रहा है तो होने दो। निसित्त संज्ञा तब दी जाती है जब ऐसी 
स्थिति हो कि किसो परका निसित्त पाकर उपादान विभाव रूप परिणमता 
हो। जपादाल तो पयौय बंधी होनेके कारण स्वयं विभावरूप परिशमा। 
अब सामने उपस्थित होने वाले पदार्थों" पर निमित्तका आरोप करो। या 
न करो तो उससे क्‍या लास है ! हा निमित्त सज्ञाजो है हमे तब विदित्त 
दीती है जब नेमिन्तिक साथ कषाय ओर सोह दो। पर नेमित्तिकभाव जो 
होते हैँ वे किसो निमित्तको सन्निधिकों पाकर होते हैं। उस उपस्थितिमें भी 
उपादान अपनी परिणति छारा विकार करते है ऐसी चस्तुकी अपनी स्वरूप 
सत्ताको पूर्ण स्वतन्त्रता है परिणति द्वारा विकार करते हैं ) हां विकार होने 
के बाद निमित्तका व्यवद्दार, सिमित्तकी संज्ञा हम दिया करते हैं। तो 
नैमित्तिक कार्य होनेके वाद सिमित्तका ज्ञान होता है कि यह निमित्त था पर 
नेसित्तिक काये द्रव्यमें घधा हुआ होने के कारण हो और उस समय किसी 
पर निमित्तका आरोप हो ये सब न्याययुक्त बातें नहीं हैं । 


उपादानविकार निमित्द्वारा श्रकरत और निमित्ततविधि विगा अत््ठे्र-- 
थथपि इस जगतसे जितने भी विपरीत परिणसन हो रहे हैं वे सब नि्मित्त 
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नैमित्तिक सम्बन्ध पूर्वक होरहे हैं. । इतनी परकी कोई पदार्थ अपने स्वरुपा- 
स्तित्वसे बाहर नहीं जाता। निमित्तभूत पदार्थ अपनी द्रव्य गुण पर्याय 
उसका जो कुछ भी दे वह अपने प्रदेशसे बाहर डालकर किसी पर उपादान 
को नहीं परिणमाता, किंतु सम्बन्ध इस अ्रकारका विक्तक्षण है कि निमित्तको 
परको परिणमानेकी आवश्यकता नहीं है। उपादान स्त्रयं ऐसे अनुकूल 
निमित्तको पाकर अपनो योग्यता के अनुकूल अपने मे' विभाव परिणमन 
कर लेते हैं । ऐसी जब वस्तुके स््॒तन्त्रताफी स्थिति है फिर भी यह भाव 
करना कि में परको मारता हूं या परके द्वारा में मारा जाता हू ऐसा अभिग्नाय 
जो करे उसे मूढ और ओर अज्ञानी कहा है । 


नेमित्तिकता जाननेका प्रयोजन निर्मित्तमें व नेमित्तिंकतायें रुचिका परिहार-- 
इस प्रसड्मे तीऋूण स्वरूपटष्टि रखना है, अन्यथा कोई किसीको मारता 
जाय और कद्दता जाय कि कहां मारता हूँ। में सारवा हू ऐसा कोई कहे तो 
वह मूढ है, अज्ञानी है, में नहीं मारता हूँ, ऐसा तो' कह्दे और अन्तरमें 
निवृत्तिका कोई यत्न द्वी न द्वो तो वश एक विडम्बना वन जाती है | तो यह 
आत्मा एक चैतन्यर्वभादमय पढदाथ है इसके सहजस्वरूपमे केबल चेतन्य- 
प्रकाश जो निराकुल है, जिसका स्वभात्र समस्त सतके जाननेका है, ऐसा 
यह चैतन्यस्वभावमात्न मैं आत्मा जों नाना विकारों रूप परिणम गया हूं, 
नाना दशाओंरूप बन गया हूँ, यह सब निर्माण मेरे स्वभावसे नहीं हुआ है, 
ऐसा उपादान है। विभावशक्ति है कि पर उपाधिके होनेपर आत्मामे ,ऐसे 
विविध परिणमन प्राप्त होते हैँ पर में तो सद्दज ज्ञान मात्र हूँ, ऐसा शान 
र्घरूपका ही स्पशे करू गा, अन्य जो चीजें इस टपाधिके निमित्तसे होती हैं 
वे चीजें इस उपाधिके निमित्त से द्वोतो हैं, मैं तो उनको सौपूगा । 


आत्मतत्की निमित्तते व नैमित्तिकते विश्क्तिता--मेया ! नेमित्तिक परि- 
णासोंका अन्त्रय व्यतिरेक निमित्त के साथ है, ऐसा नहीं है कि आत्मा हो 
तो रागह्वेष हों ही | जेसे कर्मो'का कर्मो के उदयसे सम्बन्ध है, अमुक प्रकार 
का होनेपर अमुक विभाव दोते हैँ, ऐसा सम्बन्ध मेरे विभावोंका मेरे स्वयं 
स्वभावके साथ नहीं है। वल्कि उनका अन्वय व्यतिरेक है। में ज्ञानस्वभाव 
अपने आपको अलुभवता हू, ऐसा सबसे विबविक्त चैतन्यमात्र यह आत्मा 
जो कुछ करता है. बह 'अपने भावों को ही करता है । उषाधिके सम्बन्धमें 
वे भाव शुभ या अशुभ होते हैँ और निरुपाधि दशामे शुद्धभाव द्वोता है, 


केवल जाननमात्र;भाव रहता है । उसके साथ ,विकल्प या रागादिक भाव 


+ नहीं छोते हैँ । ऐसा सब विविक्त तैतन्यमात्र यद्द मैं आत्मा किसी भी पर 
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पदार्थका कर्ता हूं ऐसी श्रद्धा हो तो अन्तरमें तो उस श्रद्धा वाल्ेने अपना 
घरूप विगाड़ लिया । 


अपनी बुद्धियें देवलका वियोड़--जैसे किसी अतिशय क्षेत्रपए या किसी 
शेत्रपर जाकर कोई गृहस्थ समगवानका पूजन करता है कि ये वीर प्रभु सब 
कुछ देते हैं, धन, मकान, पारिवारिक सुख सब छुछ ये देते हैं ऐसा जानकर 
उस बौतराग प्रभुकी मृर्तिकी पूजा करे तो उसने तो देवको कुदेव बना दिया 
है, और कुदेव बनाकर उसे पूज रहा है.। बह तो जो है सोई है । एक पापण. 
विस्व है, ज्ञानी सत्तोंने उसमे देवकी स्थापना की है और उस सोद्दी अभि- 
लापी पुरुषने रागी कुदेवकी स्थापना की हे अज्ञानीका आशय है कि यह 
भगवान सबको वन देते है। देखो अमुकने क्षत्र चढ़ाया था बोलकर सो 
उसे कितना खुख इन चौर प्रभुने दिया है ऐसा जो स्व॒रूप सानता है उससे 
ते देवका स्वरूप ही बियाड़ दिया। जो यथार्थ स्वरूप है उसके स्वरूपको 
कोई विगाड़ नहीं सकता किन्तु अपने उपयोग में उस देवका स्वरूप उसने 
पिगाड दिया । न 

अपनी चुनिमें आत्मत्वका विगा।डः--इसी प्रकार जो अपनेको परका कर्ता 
लम्मता है, में पर पदार्थक्रा कतो हूँ, में इनका सुधार बिगाडकर दूंगा इस 
इस प्रकार परके सम्बन्धमे अपने आपके कत स्वका आशय करता है उसने 
अपने आपके स्वरूप को बिगाड़ दिया। हा परमसा्थे इप्टिसे ऐसा ज्ञान लेना 
तो ठीक है कि देखे-पदार्थेत्ों सम अपने स्वभावसे अपने शुद्धस्वरूप हैं 
किन्तु फेसा निसित्त नेमित्तिक सम्पन्ध हे ऐसी स्थितिमे अमुझ एदाथ यों 
परिणम गया, ऐसा ज्ञान फरना प्रमाणयुक्त है, फिरसो ज्ञानकर चुकनेके 
बाद एम गयत्न झिस बातका करे ? रिसित्तोंके देखने रा यत्त करें या अपने 
आपके सदन स्थरूपफे लग्पयनेका यर्स करें | 

पात्ब्य घीर फर्त ब्य"-यदूतो एक यथाथ विश्ञान है, कि कोईसी पदार्थ 
विदास्ख्प परिणमता है, तो यह किसी परका निम्ित्त पारुरदी परिणमता 
3. व्यवते आफे स्वस्पके फारण उल्दापरिणशममे हय्े ऐसा पदार्थक स्वरूप 
(2(रभ। हि छात्त यार लिया | देखाभी जाता फू श्पीर आगममेभो स्पष्ट छ् के 
परपदएतिदा का इदगहों सो भाव भाव होता है, और लोक व्यवहास्में 
सामना जिपति जुट जाग, सानशा उत्य उतर रशा है तो मानो क्ट्लाता ष्ट्प 
साध यागी धत्य £ दि निमिचक्धा द्रग्य सुण पर्याय सूफ अंश ग्रहण किये 
रा उपदान इस रिपति से अपली परिणनिसे परिणमता है। यद सत्र 
(7 नाल रर खग मधा निशव फरनेस पर अब शसरो फरतेफा कम च्या 
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रद्रा है कानेका काम यह नहीं दै कि हासन तनिमिश्म जौ र व्टि अनाये रहे भौर 
श्सी रिंग माय से वि सो भी सम्भगवगों हस सात रहें, बोलते कहें, मरसाने 
ये, न छात्त"प नहीं है । यह हो एक छाम बग्गेदों पास है । बदाय्य मो यह 
दे कि ऐसा बर्तन फो विस यरनसे अशुद्ध सत्यकों दहिट ने रहें, स्थिरता रहें, 
अशगुस विधार मे रहे और शुरू परिगामयों बरिशाति यने । 

भयदाम7त्तित मृत या शादर्दाा-क्ाशुद्नांम दटने आर 
शुद्धवा ई यरने ही यर्नर्म जो योग्प पस महया दो, करना चीदे | खगु- 
मीएसोगर्से यघन हे लिए सशपि सोधा _हमर्मे यद स्गगध्य सी 2 कि हम 
पुफदम शुद्ध लायक स्थरूप था आत्यकी आऑष्टिमं सिर हो सकें!सों जया 
अशुभोपयोग श्य हो रहा है सब अशु्ोव्योयसे दूर होनेधा यत्त ने परगना 
घादिदे हरा, सवे। संयम, सत्संग, स्वाध्याय, परोपकार, परसेया, इस परि- 
शाममि यद सो लाभ है ना हि धशुम परिणाम मेरे [रे होने हैं। ४ : ट्रय 
फे शउने सिर्या में न्‍वयाग जाया अशुम परिणाम है आरसदितकी साथना 
के पिरह मतगाके कवार्यों मे लगता सो जोम छवाय है अथवा विपस 
फपायोसे यनने ये लिए हम शुमोपयोग फेरे । 

संगाया मे टोगिवर सी हीडिशों शुरता +-किखयु शुद्ध उपगोगफी दस््य न 
भूरे शुमोपयासर्ते ये ६ ठर्सच्य चने हैं, देवपुणा, सुझुषराम्ति, रमाष्याग, 
संयम, सप और दान । ये ६ पर्चह्य शो, पर पद वा दस यमाये ही रहें 
कि इस शुझोवयोग करनेझा प्रयोग 'पशुरोर्याससे वश 7 एसा बल जागृत 
परने के लिये है कि शिपसे हम शुद्ध शान शी हिछीमयों ७ग: सश्क ते सरे। 
निलिएटगा स्य॒शायर्म उपयोग पसानेझा लक्ष्य डोगा पी हशारा यह शुमोव- 
आोगमो बारायिर सासने में फार्यदारी यनसा है 

आपेय शारीयोव चात्मसप्माप--- शानिता धोस था यात्मस्वभातर है 
तय विल्लरयाशमात्र में हू ऐसा अनुगय्भ योगा है। ऐैनी स्थित पानेफे झुत्य 
अतिकारी मितन्‍्थ साधु पन होते एै। औीर दस हो मुग्यतासे उनको 
सम्प्रोगगेके लिये इस समयसार प्रस्थड्रा निर्माण एआ। पर पेसा नहीं है 
फ्ि जो सहज्ञ याग, स्वरूप की यारा साधु पर्नोकों गायकारी दोनो है सह अन्य 
मनुष्योकों नहीं होगी! ऐसी बात सह है पर उस पर त्थिर दो सकने का 
अधिकार उसफो दी दै जो घितावोसे एथक हैं। झारस्म परिष्रह से दूर है, 
मान अपमान, जीवन सरण, ताभ अलाम, सुपर दुस्म इस विस्ल्पोंसे परे 
है, पेघल एफ शुद्ध शात्मतत्पमें रुचि रग्पता है, यह हौ इस शानस्वभावके 
साधनेका पूर्ण अधिफारी है, पर मजक जब तक उस शुद्ध शानस्वभाव की 
नहीं प्राप्त दोती है तथ तक सन्‍्यफत्व नहीं फटा जा सकता । 
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किसी का किसी पर में कत ल असभव.-- अनेकों सम्यम्दृष्टि होते हैँ। तो 
 सम्यकत्व और प्रयोजनभूत ज्ञान इन दोनोंमे सब सम्म्दष्टियोंकी समानता 
दै । पर अब चारित्रकी विशेषतासे उच्च गुणस्थान वनता जाता दै। जिस 
जीवको ऐसा अमूत शुद्ध चितृतकाशसात्र अपने आत्मतत्व का अनुभव हुआ 
है उहू यह विकल्प कैसे करेगा कि मैं किसी पदाथेक्रो यों परिणमा सकता हूं 
मै अपने भावोंफे अतिरिक्त अन्य कुछ करनेमें अदक्त हूँ। प्रत्येक द्रव्य 
अपने आ।पके गुण परिणमन करनेके अतिरिक्त अन्य कुछ करंनेमे समथे 
नहीं है वस्तुफा स्वरूप ही ऐसा है | 


अस्तिलसमर्थव:--वस्तुमे जो ६ साधारण गुण है उनमें जो पहिले चार 
गुण हैं. उन चार गुणों से इस पदार्थ मे बड़ी व्यवस्था बनी हुई है.। अस्तित्व 
ग़रुणसे पदार्थ है पर अस्तित्वगुण यों उद्रए्ड नहीं हो सकता कि घौकी है ना, 
त्ता यह पुस्तक भा है या कमरा भी है, इस प्रकार से सत्त्व उद्ड नहीं हो 
सकता । इस उद्दए्डताको रोकनेके लिए बस्तुत्वगुण लगा हुआ है, पदार्थ है 
तो सही पर वस्तुत्वगुण यह्‌ प्रकट कर देता है. कि यह आपने स्वरूपमे है 


परके रबरूपसे नहीं है, पर अस्तित्व और बस्तुत्व दोनों बातेसे वम्तुका 
सत्त्व तो ज्ञात हो गया। 


परिणमनसमर्थन--पर अब बह पदार्थमात्र सत्त ही है। वह कुछ परि- 
णामे नहीं, उसमे परिवतेन न हो तो वह सत्‌ नहीं रह सकता है.। कोई 
पदाथे हो ओर उसकी दशा न हो, अवस्था न हो, रूषक न हो, क्‍या ऐसा 
भी कोई पर्यायशून्य, परिणमन शुन्‍्य पदार्थ होता है? यदि ऐसा है. तो वह 
पदार्थ ही नहीं है । जब वह पदार्थ है तो फिर उस पदार्थक्रा परिणमनभी 
अवश्य है | परिणमन न हो तो अस्तित्वका अभाव हो जायगा। 


प्वयके स्वय में ही परिणमनकी नियामपकता--इस वस्तुकी रचा बताने 
वाला है द्रव्यस्वगुण । द्रव्यस्वगु णसे बस्तुने यहतो सीखा कि वह परिणस 
गया, पर यदि वह उदण्ड होने लगे, मुझे तो परिणमने का अधिकार मिला 

चाफ़ो रूप प्रिणम्‌, पस्तकरूप परिणम, पुदूगत्त रूप परिणम, किसी 

रि ३ छ्‌ ््‌ 

छेप परिणम, तो ऐसी उदस्डता बस्तुकी न चल चकेगी । कारण यह दे कि 
अत्माका अगुरुल्घुत्त आत्म बस्तु्ें स्वत. सिद्ध पाया जाता है, जिसका 
यही काम है कि पदार्थ न बजनदार बन सके और न हल्का बन सके । सो 
अब हम परिणमेंगे तो किन्तु वज्ननदार न बन सकेंगे, हल्का न बन सकेंगे, 
5 शुरु वन सकेंगे, न लघु बन सकेंगे। पदार्थ चजनदार बनता है जब किसी 
दूसरे पदार्थ के गुण उसमें आ जायें और पदार्थ हल्का तब चनता है. जब 
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जब उस पदार्थ के गुण किसी दूसरे पदार्थ में चलते जायें | मेरे गुण किसी 
दूसरे पढाथे मे जाने लगे तो में हल्का हो जाऊगा ऐसा नहीं धो सकेगा, 
अर्थात्‌ अपने ही गुणरूप परिणमंगा, दूसरेके गुणरूप नहीं परिणमगा | 


भेया | वस्तुके इस स्वरूप।स्तिस्वका जब परिचय होता है तो बह पुरुष 
तो भ्रद्धामे अकर्ता हो जाता द्वे । मैं अपने परिणमनको छोडकर अन्य कुछ 
करने में समर्थ हूँ ऐसी श्रद्धा सम्यग्टष्टि पुरुषके नहीं है। तब मैं दूसरे फो 
मारता हूं, दूसरोके द्वारा मारा जाता हू ऐसी भावनाभी सम्यग्दष्टिके कैसे 
हो सकती है। में सर्वेत्र अपने विकल्प कर रहा हूँ, विकल्पों के सिवाय में 
ओर कुछ नहीं करता | ऐसा निर्णय जगने पर बाद्य में कर त्ववुद्धि नहीं 
आती। कद त्वचुद्धि मिटनेसे अपनेछो एक अपू्व शांति ्राप्त होती है । 
घातपरिणामतरिषयक अ्रज्ञाननाव--मैं दूसरे जीवों ॥। मारता हु, दूपरे 
जीबोंके द्वारा मैं मारा जाता हूं, ऐसा जो अध्थचसान है वह अज्ञानभाष है 
वह अज्ञानभाव जिसके होता दै वद्द अज्ञ।नी है ओर इसी कारण मिश्या- 
दृष्टि है। जिसके यह अध्यवसान नहीं दे वह ज्ञानी हे, सम्यग्दृष्टि है। 
अब अश्न किया जा रद्द है कि यह्‌ अध्यचसाय अज्ञान क्यों है 
आउक्सयेण मरण जीवाण जिण॒वरोंहिं पयणत्त' | 
आउण हरोति तुम कह ते मरण कब तेत़िं ॥२४८॥ 
आउक्खयेण मरण जीवाणा जिशणवरेंहिं परणत्त । 
आउ न हरति तुह कह ते मरण कर्य तेहिं ॥२४६॥ 
मरणका कारण आधुद्चय--जीव का सरण आयुके क्षयसे होता है ऐसा' 
जिमेन्द्रदेवने कहा दे हम वूसरेफी आयु नहीं हर सकते इसलिये उनका 
मरण हमने कैसे किया ? मरण होता है आयुके चयसे | आयुके क्ञयका 
* निमित्त मर्मप्रात आदिक भी हैं पर यहा स|क्षात्‌ निमित्त की बात दत्त रहीं 
, है कि मरण आयुके न्यके निमित्तसे होता है | क्योंकि जब तक आयु है तब 
तक मरण नहीं कहला सकता | ऐसा जिनेन्द्रदेवने कद्दा है । 


अकाल मृत्यु--इस सम्बन्ध मे कुछ लोग यह कहते हैं कि 'अकाल मौत 

कोई चीज नहीं होती है, जितनी भी मौत होती है बह सब काल मरण 
 कटृटलाता है, उसमे युक्ति यह देते हैं कि जिसका जब जो मरण दोता है 
बह भगवानने जान लिया | जब मरण द्वोता है तब मरण दोगा दी, अत 

' अकाल मरण कहा हुआ | पर अकाल मौतऊका स्वरूप भगवानके ज्षानक्री 

दष्टिसे नहीं है ( किन्तु किसी जीवमें आथुके निपेक इतने बघे हैँ कि एक एक. 


गाथा २४८ से २४६ दिनाक १८-?-६४ | [ २६ 


समयमें आयुका लिषेक सिसता रहे नो यह भव चानी ८० वर्ष रहेगा। 
एतने निपेक धंधे है और कदाबित तात्र रोग हो जाय, अस्त्रधात हो जाय, 
ऐसी परिस्थितिमें घ० वर्षका समय बराबर नियेक सत््व रखने वाला मनुष्य 
४० बरषकी आयु गुनर जाता दे । 


पअ्रस्नाल गरणुका कारण--अफाल भमरण के समय क्‍या होता है कि जो 
बाकी ३० वषकी आयुके निपेक हैं बह सघ उदीरिक होकर ४० वर्षके अन्त 
में अन्तमंहूर्त सें खिर जाते है। अकाल मौत इसीका नाम है कि 
यदि झायदे के प्नुसार एफरक समय में एक-एक निर्षेफका उदय चलत्नता 
रहे तो यह मनुष्य 5० व तक जीता, किन्तु ऐसा हुआ नहीं। किसी 
व्याधि आदिके निमित्तसे उसका बीचसे ही उदीरणा सरण होगया इसको 
फहते है अकाल मरण । 
+ ज्ञान भीर होनी स्रतन्त्रता--आओर जब इस इष्टिसे देखा जाय कि चंकि 
भगवान सर्वक्षदेवको सब ज्ञात है. यद्यपि उनके ज्ञानकों बात हम लोगोंको 
»तिदित नहीँ है ओर भसगवानकों भी उस प्रकार का विकल्प नहीं है पर 
सेद्ज ही क्षेय ज्ञायक सम्बन्धसे प्रभुके ज्ञानमे सचे कुछ ज्ञात है पर वह तो 
इस प्रफार ज्ञात दे ना, जेसा जो हुआ है, हुआ था, होगा, भगवान के ज्ञान 
ने जागा इस कारण द्रव्यकों नियत होना पड़ा -ऐसा तो नहीं है। और 
हछिदाथी। में मुफ परिणमन हे, होरहा हे, होगा इस कारण भगवानने जाना 
यह भी नहीं ॥ै। भगवानने भी अपनी ही शक्तिकी परिणतिसे जाता पर 
जाननेसे विपयभून पदार्थ हुआ, परिणसन हुआ, होनी हुईं पर उन होनियों 
फा आश्षयभूत था विपयभूत भसगवानफका ज्ञान नहीं हुआ | 
ज्ञान और होनी में उिपय शिपयी भाव.--जहां तक हम भगवानके ज्ञानमे 
और इस लोकफे परिणसनसे वाह्यकाय कारण भाव सममना चाहे तो यह 
तो कहा जा सकता है. कि वाद्य पदढार्थो'को विषय करके भगवानका ज्ञान 
इस प्रफार परिणमा, पर यह नहीं कह सकते कि सगवानके ज्ञानका 'आश्रय 
पाकर, दिपय पाकर, सिमित्त पाकर पदाथ या परिणस गया। यद्यपि दोनों 
ही जगद परिणमनकी स्वतन्त॒ता दे अर्थात्‌ कोई भी पदार्थ किसी परकी परि- 
शतिफों लेकर नदी परिणमत्ता । प्रत्येक पदार्थ अपनीही परिणतिफो लेकर 
परिणमा प.रता ऐ फिर भी जैसा हुआ जो है, जो ऐोगा, इसको विपय रूपसे 
फरफे भगपानने जाना एस धारशसे या इस ज्ञानफों आश्रयमात्र करके या 
मिर्चित्त ररफे एदाथ से हुसपफारका परिणमना हुआ, यह नहीं कटा जासकता । 
ओर, ह दोनो जगह स्घतन्त्र परिणगन। अपक्षा और आधीनता न भगवान 
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के नञानकी पदार्थकी है और न प्रभुके ज्ञानको पदार्थ की अपेक्षा है, पर ऐसा 
ही सहज लेय ज्ञायक सस्वन्ध है कि इस प्रकारफे ज्ञानफी स्वच्छ वृत्तिमें 
अपने आप ही वह प्रकाश चल रहा है | वह जेयाफ़ार परिणमन चल रहा 
है, उस प्रकारका जिस प्रकार कि लोकमे पदार्थ अवस्थित है। 

अउक्खये मरण --अआकाल स॒ृत्यु भी होती है उसमे भी मरण होता और 
आयुके क्षयके निमित्तसे भी मरण होता है ऐसा जिनवर देवने शज्ञापित 
किया है। अकाल मृत्युमे आयुफा क्षरण अन्तमु हूते में एफदस उन सब निवेकों 
का हो जाता है जिनको अगले कालमे खिरने फो था, वे एकढम इस अन्‍न्त्मु- 
हुते मे खिर गये इस कारण अकालमीत हे । 

अकालमृत्युसे मरणक्े सम्बन्ध्में एक हृप्टौन्त --दोनों ही स्थितमें आयुत्तय 
से मरण हुआ | जैसे टष्टात ली।जए कि एक छोटी मोटर १ लीटर पेट्रोलमें 
४ मील भागती दे, और २० लीटर पेट्रोल पडा हुआ है तो उसे १०० मीज्ञ 
तक चलना चाहिये, ऐसी उसमे शक्ति है, पेट्रोलसी भरा है, और चलती भी 
है| कदाचित वह मोटर ४ मील जाकर किसी पेडसे टकरा जाय, पेट्रोलकी 
टंकी फूट जाय, वह तो ५ मील ही चल सकी | इसके बाद मोटर आगे न 
जा सकी | इसमे तैल भरा हुआ था, हिंसावसे चलती तो बहू १०० मील 
चलती, पर ४ मील ही चलनेके बाद एक बृक्षसे एक्सीडेन्ट हो गया तो उस 
ही जगह सारा का सारा पेट्रोल खिर गया इसलिए आगे न बढ़ सकी, यह 
घात तो ठीक है, और बात भी ठीक है. कि वह सारा पेट्रोल असमय 
मे खिर गया इसी तरह जिन जीवोंकी अकालमृत्यु होती है उनकी शेष आयु 
के निषेक अन्तमु हतेमे ही एकदम खिर जाते है, इसे उदीरण कहते हैं।तो 
सर्व निषेक जब खिरे तव उसका भव छूटा-किन्तु वह सब जो निषेक स्थि- 
तियोंसे पद्देलि खिर गया उसका कारण है उदीरणा और इसीको कहते हैं 
अआकालमृत्यु । 

अकालगमृत्यु रहित जीव*-कुछ जीव ऐसे हैं जिनकी अकालमृत्यु नहीं होती 
है। जैसे भोगभूमिया मनुष्य, तियंत्व, देव और नारकी तथा चरमशरीरी, 
जिनको उस ही भव से मुक्त होना है इनकी अकालमृत्यु नहीं होती है। और 

मनुष्य तियेद्ध विकल्त्रय स्थाबर जीव इनकी अकालमृत्यु होती 

रहती है.। चाहे अकालमरण द्वो या कालभरण हो, मरण आयुक्तयसे होता है। 

घातके अध्यवसाय को अज्ञान कहे जानेका कारण --यह्या यह बतला रहे 
है कि ऐसे परिणाम करनाकि मैं किसी जीव को मारता हूँ और किसी जीवके 
द्वारा मैं सारा जाता हूँ यह अज्ञान परिणाम क्‍यों है ? अज्ञान यों है कि ऐसा 
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होता नहीं और मानते हैं, इलिये इस अध्यवसायको अज्ञत्त कहते हूं। भेरे 
द्वारा किसी दूसरे जीव की मौत होती नहीं है. उसकी मौत उसकी आयुके 
क्षुयसे होती है । 

क्िसीसे परका घात होनेके तम्बन्धरमें प्रश्नोत्तर --पश्न-कदलीघात किया” 
जाता द्वो, कदली बास आदिके पेड्रॉपर शस्त्र चलाये जाते हों वे पेड तुरन्त 
मर जाते हैं, या किसी कीड़े वगेरहकी मसल देते हैं तो तुरन्त मर जाता हैं, 
उसे मसला और तुरन्त मृरा क्‍या यह असत्य है ? उत्तर-भैया ऐसा होनेपर 
भी द्रब्यके र्वरूपको निरखते हुए निर्णय करो कि वहां जो-जो द्रव्य हैं उन-उन्त 
द्रव्योने क्या-क्या काम किया | उपादानसे और निमित्त रूपसे वह द्रव्य 
किस बातका निमित्त ब्रना इन दोनो रूपों से मिणेय करने पर इसका स्मा- 
धान होगा सो सुनिये । 

आत्माकरा कार्य:--प्रथम तो यहां अन्द्रसे चलिये | यह में आत्सा एक 
चेतन्यस्वभामरूप है, अमृत हूँ, इसमे जानने, देखने, रमने आनन्द पाने 
आदिकी अनेक शक्तिया हैं, और उन शक्तियोका पुञ्चभूत यह मे आत्मा हूँ। 
यह आत्मा जो कुछ कर सकेगा बह अपना परिणाम कर सकेगा, अपने परि- 
णससे अतिरिक्त अन्य कुछ भी करने मे यह आत्मा समर्थ नहीं है । 


लोकव्यत्रस्था:-यह वस्तुके स्वरूपार्तित्वको निरखकर ध्यानमे लाना है। 
प्रत्येक द्रव्य मात्र अपने गुणमें' अपना परिणमन कर पाते है. और इसो 
कारण यह लोक व्यवस्था बनी हुई है, निमित्त नेमित्तिक भावका होना और 
प्रत्येक पदा्थका मात्र-अपने गुणों मे' ही परिणसन कर सकता, इन दो बार्तों 
की वजह से यह लोक टिका हुआ है, व्यवस्था बनी हुई है । इनमें से यदि 
कोई एक अंश निकाल दिया जाय, शत्येक द्रव्य अपनेसें अपने गुणोसे 
परिणमता है एक यह अंश, और परस्पर एक दूसरेकों निमित्तको पाकर 
यह सब दृश्यसान रचना चल रही है एक यह अंश,इन दोनों अंशोमें से यदि 
कोई अंश निकाल दिया जाय तो लोक व्यवस्था नहीं बन सकती । 
द्रव्यका अपने स्वयमें ही परिणमन है यह न माननेपर आपत्ति--मानों यह 
अंश निकाल दें कि प्रत्येक द्रव्य अपने गुणोमें अपनी परिणति से परिणमता 
है, यह न साने तो इसका अथे यह हुआ कि कोई भी द्रव्य किसी द्रग्यकी 
परिणतिसे परिशम गया । तव हुआ क्या कि कुछ इससे निय्र॒त स्वरूप नहीं 
रहा | एक द्रब्य दो द्रव्योंका परिणमन कर चुका | तो जब एक कोई दृव्य 
किसी रूप परिणमस गया तो अब यह बतलावो कि किस द्र॒व्यका सदूभाव 
' साना जाय ? और यों कोई किसी रूप परिणम जाय कोई. किसी रूप बन 
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जाय तो सर्व सांकर्य हो जायगा। सांकर्य क्या, सर्वका अभाव हो जायगा, 
सो यह विशेषता टाली तहीं जा सकती । 
विकार परका निमित्त पाकर होता है यह न माननेपर शआपत्ति--अश तोड़ 
दिया जाय कि परस्परके निमित्तसात मे यह दृश्यमान परिणमन चल रहा 
है अर्थात्‌ निमित्तके बिनाददी यह सारा लोक अपने रूपसे द्रव्यमे परिणम 
रहा है यो सानकर उस अशके तोड देनेसे यह आपत्ति आयी कि इस 
पढार्थमे उन-उन रूपमे परिणसने को कला है, जितना भी विरुद्ध विकार 
परिणमन होता है उन-उन रूपसे भो परिणमने वालोमे अपने स्वभावसे 
एक कला है। जब अपने स्वभावसे ही ' क कला होगईं तो अब उन्मत्तवत 
अटपट परिणमसले लगा । कुछ उसका फायदा कानून युक्ति कोई ढग नहीं बैठ 
सकता । कोई जीव है वह फेचल ल्लानरूप परिणम जाय, अब रागरूप परि- 
शमे तो कोई वहां व्यवस्था नहीं वन सकती, इस कारण ये दोनों ही वाते 
व्यवस्थाफों साबित करती है । 
आत्मानें बया किया--अवब प्रकृत बातमे चलिए। किसी पुरुपने किसी 
कीडेकों मसला और वह मत्युको प्राप्त होगया तो इस जगहमे एक उपादान 
इष्टिसे और एक साक्षात्‌ निमित्तकी दष्टिसे वर्णन करते हुए चले | उस 
समय उस पुरुपने उस पुरुषका जो आत्मा दे उस आत्माने केवल अपने 
परिणाम कर पाया है| यह उपादान दृष्टिसे कथन चल रहा है. उस आत्मा 
ने तो हाथभी नहीं हिलाया, अगुलीमी नहीं सटकायी। इस कीडेको उस 
आत्माने मसलभी नहीं पाया। वह तो मात्र अपनेसे अपने भाव कर 
रहा है । 
व्यापादनसमथय आत्मा किसका निभित्त हुआ--अवब आत्सा किस चीजका 
निमित्त - वन रहा है इसपर भी दृष्टि दे। अपने ज्ञान, अपनी इच्छारूप 
परिणमता हुआ वह आत्मा वह पुरुष,ससप्न उपादानकी दृष्टिसे देखनेपर 
यह भी साथ लगा लीजिये कि ज्ञान और इच्छाके साथ प्रदेश परिस्पदरूप 
' परिणस रहा वह आत्मा क्‍या कर पाता है तो उसका कास हुआ क्रि ज्ञान 
हुआ, इच्छा हुईं और अदेश परिस्पढरूप प्रयत्न हुआ । इसके आगे उसका 
आर कोई काम नहीं हुआ । किन्तु इस प्रकारसे परिणमते हुए उस आत्मा 
के भनिमित्तसे शरोरमे रहने वाली वायुका संचरण हुआ- सो ज्ञानेच्छा 
योग परिणत आत्मादेह वायुके संचरणका निमित्त बना । 
आत्मा में पिमित्तों का विश्लेषणर-इस भाव में और भी इसका विश्ले- 
पण करके निमित्तपना देखे तो ज्ञान की ऐसी स्थिति जहा कुछ हो रही है, 
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कुछ नहीं हो रही है, ऐसी स्थिति उसके वर्तमानमें इस्छाका निभित्त बन रही 
है और बह इच्छा भात्माके परिस्पद्का निमित्त बन रही है और समग्ररुपमें 
यदई आत्मा क्वानरूप इच्छारूप और योग परिस्पंदरूप परिणमा, ऐसे 
परिणमते हुए जीबका निमित्त पाकर शरीरकी वायुका संधरण हुआ । 

ध्यापादनके समय पर पदार्थर्में निमित्तपनाः-शरीरकी वायुके संघरण 
होनेका निमित्त पाकर ये हृस्त आदिक अंग चले, और इस्तादिक अंग चलाने 
का निमित्त पाकर उस कीड़ेके शरीर पर आधात पहुंचा, ओर कीड़ेके शरीर 
पर आधात पहुँचनेका निमित्त प्र मसेस्थान भिद्‌ गया और चूकि वह 
द्रव्य प्राणका स्थान था तो उसके भिद्‌ जानेसे चूंकि आयुके उदयका नो 
के अब नहीं रहा तो आयुके उदयका नो फर्म मठ जानेसे आयुकर्ममें 
उदीरणा दो गई, इस तरद निमित्तके बाद निमित्त, निमित्तके थाई निमित्त 
ऐसी लम्बी परम्पराके बाद, हुआ वह सब उसी ससयमे पर निमित्तामें 
परम्परा लग गई, यों आयुका क्षय हुआ | 

पत्तुललढष्टते निष्कर्प:--यह्‌ स्वरूप दृष्टिसे वस्तुत्य दहृष्टिसे कथन है। 
लोक व्यवद्गारमें तो यह कहा ही जायेगा कि बाद ! अमुकने देखो अमुऋमषो 
मारा | तो पर मरण क्या चीज कहलाती है, वह मरने वाला पुरुष क्या है 
अर किस प्रफारसे ऐसी स्थिति बनी है, इसका विश्लेषण किया जाता हैं तो 
ये सब बातें कहनो होती हैं । तो इस पुरुपने अपना परिणाम किया और उस 
परिणामके कारण इसे बधा हुआ | वहा दूसरे जीवमे क्या गुजरा। उस 
गुजरनेके काग्ण बब नही हुआ, पर इसने जो कुछ गुजरनेका मूलभूत 
निमित्तभूत जो खोटा परिणास वनाया उस अशुभ परिणामके कारण उसे 
बंध हुआ | ह | 

किसी के द्वारा परकों बात हो सकनेक्े असावकी दृष्टि'--तो स्थिति ऐसी है 
कि इस आत्माने उसका मरण नहीं फिया | मरण हुआ आयुके क्षयसे और 
असमयमें जो आयुका क्षय हुआ उसमे निमित्त हुआ समेस्थानका भिवना, 
या जो कुछभी परिणमन हुआ, समस्थानके मिद्नेका विभित्त हुआ उसका 
ही वास्तबर्में संघट्टन हुआ, उस संघट्ूनसें निमित्त हुए दूसरे जीबके शरीरके 
अंगोका उस प्रकारका हक्षन चलनका परिणमन, और उस घातक पुरुषके 
शरीरका जो इस प्रकार अंगपरिणसन छुआ उसका निमित्त हुआ छसके 
शरीरके वायुफरा संचरण और वायुसंचरण का निमित्त हुआ योग परिस्पंद्‌ 
ओर योगपरिस्पदका निमित्त हुआ इच्छाका करना इस प्रकारको यह परम्परा 
बनी हुई है जहाँ यह व्यवद्धार बन गया, बीचके सिमित्तकौ रष्टियोंको 
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तोड़करके लोग यह कहने लगे कि मेने जीवों मारा उसप्रकार जो मरण 
हुआ है उसका साक्षात्‌ निमिन्‍्त श्रायुक्मफा लय है । गय ऐसी वच्तुह्ी स्थिति 
है तब यह कहना युक्त नही है कि में जीवकों सारता हैं या जीवबफ द्वारा में 
सारा जाताएँ । 
स्त्रहष्टिमें पिककर्ष >याँ स्ंवछपष्ट ग्टक सम्प्रन्ध रखते हुए सोचना 
हैं। यी तो उस बी उक्ेे लग सिभिचा की हुए ओोकन करके यडद्ठ 5प्रवह रम 
हो जाता दे फि सेने सारा आए दूसर के द्वार। म॑ सारा गया। जब मे 
दूसरे जीवफी आयुको हर ऐो नदी सत्ता तो फिर सेरे हारा क्रिसीफा मग्ण 
ही कैसे होगा | दूसरे ऐसी बात सोचने पर कढे त्यका आशय चना हुआ्रा 
है। में परको यों कर येता हैँ ऐसा सोचना मिथ्या हू | 
परक् द्वारा परके गायन गोरे सरेण दोंबोंका अवावसेया | चू कि यड़ 
मारनेका मरनेका प्रफरण है इसलिये इस सम्यन्वस कुठ थोडा सा यदू कथन 
कर्क दों जाता है कि देशों केसी 'अनद्रासी वात द्वो रही दई फि मारतेई 
ओर कहते ४ कि मेने नहीं म।रा फऊिन्तु ज्ञवज जोवकी जिलानका प्रजरण 
आयगा तन यहो कद्दा जायगा किसे दूधरे जोबोंकों जिलाता हैं ऐसा भाव 
करना भो ज्ञान भाव है 'क्योंफि छिप्ली बच्चे को प्यार भी फरें, गोदसे 
किये रहें और वह रोगी है, मरणहार दे, क्रिद्ताभी बचाना चार्ट पर बह 
बच्चा न रहे तो वहा यह बात जाग जल्दी सम कम मआजाती है फ़ि नें दसरे 
जीवको जिल। नहीं सकता | वो भैसे दूसरे जभीमफों हन जिला नहीं सकते 
चैसे हो क्रिसी दूसरे जीव प्राणोफ। हरी नहीं सफते । 
जीवन मरणके निर्णयमें खुगमता व अधुगमका-सेंथा ! परके जिलानेफी 
बात दो वो यह जरा जल्दी समझे आा जाता हे और साग्नेक्रा प्रफरण 
धताया जारहा हो तो विलम्बसे समझे आता हे क्योंकि वद्दा ऐसा लगता 
है कि वाह हमने हो तो मारा | यदाँ ऐप। हो लगता है कि वाह |ज ॥तो देता 
हूँ । जिलाते पर वश कस है ओर सारनेपर दश निमित्त इंष्टिसे सुगम है, 
इस कारण इन दोनो से भिन्नताकी बात सममाते हुए मे परके मारभेकी वात 
जरा कम बेठी श्रोर जिलानेकी बात भिन्नतामे सुगमतासे चैठ जाय, यह 
' अन्तर है। जेसे दूसरेकी जिलादेना मारे वशफरीवात नहीं दै इसीग्रशर 
दूसरे जीवका मारदेना भी हमारे बशऊकी बातनहीं है । 
स्वरूपहष्टि के न भूत्रकर निर्णय करनेका सक्रेत:--यह स्वरूप दृष्टि से 
कथन हैं| उस इष्टिकों भूलकर स्थून्न दृष्टि रखरुर बात समझो जाय तोफिए 
ससममे भो न आए और कोई विदम्बना भी घर फर जाय । यहा यह 
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निमित्तनैभितिकता होनेपर भरी वस्तुखातन्प्य/-ज्ीवने खोटा परिणाम 
किया सो उसका निमित्त पाऊर उसमें ऐसाही परिस्पन्द हुआ जिसकेनिमिप्तसे 
शारीरिक बात (बायु) का सचरण हुभा कि वे अंग उठे और पर प्राणियों 
पर अघधात हुआ ओर परभ्राणी गुजर गया इतनेपर भी रवरूप सीमाको 
निरखने पर यद बात व्रिलकुत्त सुनिर्णीव हो जाती है कि कोई पदार्थ किसी 
अन्य पदार्थका प्रभुनहीं है। जब॒ऐसी स्थिति में कोई मुझे घात रहा हो 
(व्यावहएरिक भापामें बात कद्दी जा रद्दी है ।) उस स्थितिमें भी दूसरेके द्वारा 
मेरा कुछ नहीं किया जारद्दा है | दूसरे लोग अपने आपकमें अपने क्पाय के 
अनुकूत अपनी चेष्टा कर लेते हूँ। वे श्रपनी कपाय चेप्टसे भतिरिक्त अन्य 
कुछ फरनेमें समर्थ नहीं है, पर यहा यद्द मैं अपने अश्वानभावके भनुकूल, 
अपनेकपाय के अनुकूत अन्य पदाथ को विषयकर सुख भौर दु'खका ज्ञोभमय 
परिणाम बनाया फरते हैं। 

अपना अपने आपमें परिणाम '-मैं वूसरोंफे द्वारा मारा जाता हूँ ऐसा 
क्रध्यच गय बनाने! जानी जीवके नहीं होता है क्योंकि वे जानने हैं कि 
मरणतों जीवका अपनी अपनी आयुक्ष्सके क्षयमे ही होता है आायुका दय न 
हो हो मरण काया नहीं जासकता | अपनी अपतो आयुच्मे पअन्य अन्य 
जीबों के द्वारा हराजाय ऐसा नहीं दे प्रत्येककर्स अपने ही भोग उपमोगसे 
नष्ट हुआ करता है। किसी फा कर्म कोई दूसरा भोगले यह नहींद्ों सऊता 
है | शिसने ऊूमे बाँता बही भोगता है और कदाक्षित भोगनेसे पहले कर्मो री 
निजेग करदे यदहभी उसने ही किया है। अपना साय खुदही कग्सक्तते हैं। 
किसीका कोई दूसरा कर्म नहीं करता। झिसी एक कायेमें यदि बहुतसे लोग 
सम्मिलित द्वोते हैं श्रौर सम्मिलितदोकर उस कारयके। निष्पन्न करते हैं तो 
यहाँ भी उतसव जीते ऋपना-अपनाकार्ये' क्या है न कि कसी एक कार्यको 
मिलकर किया है | भत्रे ही उन सबकी चेप्टायोंके निम्ित्तसे फाई एक कार्य 
यनजप्ण पर उन्होंने स्वयं अपने आपमें अपना परिणमन किया है | 

कर्तव्य के भ्राशय में झन्तानमयता-भैया ! कोई किसोका परिणास वसा 
नहीं सकता, इसलिये फिसी भी प्रकार दूसरा दूसरेका मरण करदे यह नहीं 
होसऊता है| तो में मारता हूँ या मारा जाता हैं, ऐसा जो अध्यवसाय है वह 
निश्थित अछ्लानका अध्यवसाय है। इस प्रकरणमे मारने और सारे जानेको 
बात कही जा रही है। आगे जिलाने और जिये जानेकी बात कही जायभी। 
किर सुख दु'व देते और न दिये जानेकी बात कही जायगी। ओर फिर 
इस प्रकार अतके करने ओर न किये जानेक्ो बात कद्दी जा सकेगी । उन सब 
बातोंमें तो यह स्पष्ट द्वोता रहदेगा'कि ठीक कद्दा जा रद्दा है पर मरने भौर 
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मारे जानेकी यात कुछ देस्में बैठती है. कि मैं क्या किसीकों नहीं मारता हूँ, 
मैं क्या किसीसे नहीं मारा जाता हूँ । हाँ, दाँ, पर द्रव्यका कुछभी परिणमन 
किसी परके द्वारा नहीं किया जाता । 

अन्यके परिणमनमें हितू की भी श्रत्मर्थवा-जेसे कि' हम दूसरेको न 
दे सकते हैं न दूसरेके द्वारा हम सुखी किये जा सकते हँ-यह बात सुगमतासे 
पैठ जाती है। जब में अधीर दोऊगा, क्षोभमें होऊंगा तो मेरे हदितृजन, 
परिजन, मित्रजन कितना सममाते, कितना सुद्दी करनेकी चेष्टा करते हैं, 
पर यहाँ उनके समम्ाये जानेके कारणसे कुछ नहीं गुजरता है| समममें तब 
आता है किदां फोई किसीको सुखी दुःखी नहीं कर सकता, जिला नहीं 
सकता, ऐसीही बान तो यहां है, ऐसा परिणाम' करना कि मैं दूसरेको 
मारताहूँ या दूसरेके द्वारा मारा जाता हूँ यद्द परिणास आज्ञानमय परिणास 
है। पर ज्ञानी जीब तो चू'कि भेद विज्ञानमें रत है, अत्येक पदा्थको 
उसके स्वरूपकी सीमार्मे देखनेकी प्रकृति वाला है इस कारण उसके अज्ञान- 
मय परिणाम नहीं होता । ह है 

स्परूपसी माकी प्रतीतिकी ज्ञानीमें प्रकति-जैसे कोई मलिन पुरुष दूसरेके 
दोषरो दैशनेऊी प्रकृति वाला होता है, कोई स्वच्छ पुरुष दूसरे के गुणों के 
देखने की प्रकृति वाला होता है. ऐसे ही मिथ्यादहृष्टि पुरुष जिस क्रिसी 
निमित्तसे किसी उपादानमें कुछ परिणमन होता है वह्दों निभित्तने ही ती 

' परिशमन जिया है ऐसा देखनेकी प्रकृति घाला है-मैने द्वी तो मारा, जिलाया, 
सुखी किया आदि रूप अपनेको कर्ताके रूपमें, अधिकारीके रूपमें, प्रभुके रूप 
में देखनेकी प्रकृ'त वाला है किन्तु ज्ञ'नी पुरुष सर्चश्न उन उन पढाथंके 
स्वरूप सीमारो टेखनेको प्रकृति वाला है । उसके व्यवहारमें' भी कभी लगे 
रहने पर भी रुत्रूप सीमाक़ी स्व॒तन्त्रनाकी प्रतीति चहासे नहीं हृटती । 
हितरुचि- जैसे किसी बड़े दुःखसे दःगख्वी पुरुषको अपने ढुःखकी प्रतीति 
नहीं मिटती चाहे वह बड़ा स्वादिष्ट भोजन कर रहाहो, चाहे वह किसी 
बड़े आराममें पहुंचाया जा रहा हो पर उसे दु'स्वमयताकी प्रतीति रहती है 
इसीतरदद सम्यस्टष्टि पुरुषको चाहे वह दुकान करता हो, घर रहता हो, 
कहीं बैठा हो, किसी प्रकरण में उसे पदार्थों के स्वरूप सीसाकी, ओर अपने 
आपके सबसे लग केवल अपने स्वरूपमात्रकी प्रतेति नष्ट नहीं होती ! 
उपयोगी बव्रत्ति'-ऐसा भेद विज्ञानी जीव इस आनन्दसय ओआत्मतत्वकी 
प्रतीतिके कारण तो यथायोग्य अनुकूल रहनाददी है पर किसी क्षण जब वह 
रागढई ष रहित शुद्ध 'आत्मतत्व का सम्वेदन करता है उम कालमें उत्पन्न हुआ 
जो परमसानन्द है उसके आस्वादनमें रत हो जाता है | या ऐेसी उपयोग परि-' 
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स्थिति उत्पन्न द्ोनेका कारण है समता परिणाम | यह जीव योग और उप- 
योग स्बरूप है। दे ती ज्ञानानन्दस्तरूप किन्तु इसकी जो बृत्ति होती है बह 
योग और उपयोग रूपसे होती है। सो इस छद्मस्थ अवस्थामें योग तो 
परिस्पंदके रूपमें फेलता है और यह उपयोग खण्ड-पण्ड ज्ञानके रूप मे 
फेशता है। जब आत्माही शुद्ध अयस्वा होती ह तथ् यह योग निष्क्रिय 
स्थितिमें रद्दता है और यह उपयोग अथ परिणमन रूपसे अपने श्रापमें भी 
ज्ञानप्रकाश फरते हुए इस मिलमिलाहट , चकचकाहटके रूपसे यह शांत 
गम्भीर द्वोता हुआ प्रश्चत्त रहता दै। 

परकी अटकरमें उपयोगकी दो घाहा-भेया ! यद् उपयोग एफ ग्रकारफा है 
फिन्तु जब यद्द अपने सत्रोतकों छोड़कर वाहरसे अपनी धाराक़ा प्रवाह लेता 
है तो वाह्य विषयोंसे अटककर इसकी दो घारायें घन जाती हूँ | जैसे किसी 
स्नोतस्थानसे चली आयी हुई एक मोटी धारा कसी चीजसे टकराकर दो 
धाराओंके रूपमें बन जाती है इसी प्रकारसे पढ़ परिणाम आत्माक्की वाह्म 
यृत्ति, बाह्य विषयोसे टकराकर दो घारामें वह निक्रलता है, कुछ रागरूप 
ओर कुछ हे घरूपा न हो क्रिसो वाह्य विपयोंका ख्याल, न किया जाय किसी 
पर चस्तुका ध्यान, तो इस उपयोगमें थे दो धाराये केसे वन जायेंगी रागरूप 
घन जाना और हो परूप चन जाना जव राग और द्परूप ढो धारायें हो 
जाती हैं तो इनकी छटनी होने लगती है, फ्रौन उसे भला है कौन उसे 
थुरादे । 

जन्म और मरण - जीवलोक जींबनसे अपनेक्रो लाभ मानता है और 
सरणसे यह अपनी हानि मानता है ' पर है श्रात्मन्‌ ! तू तो जन्म और 
मरणसे परे है, तेरा स्वरूपतो सहज ज्ञान है ना, जिमसे तेग निर्माण होता 
है। निर्माण कब हुआ ! अनादिसे द्वी जैसा स्वरूपमय तू है वह तो ज्ञान 
स्वभाव है ना, सका जन्म कया और मरण क्‍या? उपाधिवशसे यह 
ज्वानात्म चेतन पदाथे एक विलक्षए पर्योयमें परिणित हो जाता है। देह 
ओर जीव इन दोनो मा एक बन्धन हो जाता है उसका नाम जन्म है और जब 
यहू देदका विनाश हुआ तो उपऊकरा त्ताम मरण है | पर स्वरूप दृष्टिसे निरसें 
तो न उस आत्माका जन्म है और न सरण है. पर मोहमस्त होनेके कारण 
इसे जीत्रनतो हितकर मालूम होता है और मरण विनाशकर मालूम होता है, 

झानीकी जन्म और मरण में समता--भैया ! जिसे अपने आत्मा के कार्य 
की धुन है, जो अपने आत्मा से ही नाता रखता है ऐसा पुरुष जन्म और 
मरणमें समता परिणाम रखता है| यहा से गया तो क्‍या है। कुछ यहाँ था 
तो नहीं । जो परिचित लोग हैं वे साथ न रहेंगे तोन सही उससे बिगड़ा 


क्या ! मैरी सिद्धि दूसरे जीवोके छुछ झुयाक् कर लेनेसे कुछ बिचार बना 
लेनेसे नही होती है, न उससे मेरा खुचार है अथवा बिगड़ा दे। यहां रद्दा तो 
क्या कहीं रद्दा तो क्‍या। मैं अपने उस ज्ञान स्वरूपको देखते हुये रहूतो लाभ 
हैं, चादे यहां होऊं, चाहे किसी पर भव्य द्वोझ अथवा किसी भी ध्थत्तिमें 
होऊ' | और सै अपने इस याथाथ स्वरूपको देखता हुआ न रहूँगातो क्लेशतो 
प्राकृतिक ही हैं । यहां होऊ'तो कलेश है, इस कारण क्लेशोंसे दूर द्वोनेके 
लिए, कल्याणसय होनेके लिए समता परिणाम होना अत्यावश्यक है। 
जन्म मरणुसे छुघार व वियाडकी बृद्धिका अभाव -इस भेद्‌ विज्ञानी जोब 
, जुदा समता परिणाम चत्न रहा है। जोवन ओर मरण उसे एक समान 
न०» - भाते हैं। न मरणमे विनाश सममक रहा है, किसका १ इस सदूभूत 
आप्माका, ओर न जीवनमें लाभ समम रद्दा है, किसका ? इस शान स्वरूप 
सहज अआनम्द निधान इस आत्म तत्वफा । यो जीवन और मरण दोनोंमें 
समता परिणाम रखने वाले भेद विज्ञानी जीवको इन तिकल्पोंमे' रति नहीं 
होती । जहां अन्तरमें देखा बहा आनन्द और ज्ञानका अ्रसाद छाया हुआा दे, 
जैसेही उसने अपने इस स्व्ररूपके निवाससे हटकर इन इन्द्रियोंकी खिड़कियोंसे 
बाहर झाफझने वाज्ा हुआ कि इसे फिरये सब दिखते लगते हैं, ये नर है, ये 
परिजन हैं, ये विरोधी हैँ, ये मित्र हैं, अगुकसे अम्ुककों यों हो गया, नया 
नय्रा दर्शन होने ज्गते हैं। , - 

- अपनी शुद्धता का द्शन--भेया | ज्ञानी जीवका यहीं यत्न होता है कि 
बाह्य विषयक विकल्प छूटें ओर मुझे अपने आपकमें अन्‍्तरमें शुद्ध स्वरूपक्े 
दर्शन हो हममर्वेत्र चू कि अपने आपकोद्दी परिणमाया करते हैं. चाहे अन्नत 
अवस्थामें हों, चाहे त्रत अवस्थाम हों, मौगोफी स्थितिसे हों, परोपकार फी 
स्थितिमें हो, सवेन्र हम अपने आपको ही परिणमाया करते हैँ जब अनन्त 
ज्ञानात्मक परमात्माके स्वरूपकी भक्ति कर रहा हूँ तबभी उस अपने आपको 
हो परिणमा रहा हूँ। में परमात्मतत्व विषयक अनुराग रूपसे कदीं अपने 
स्थान को छोड़कर परमात्माके स्थानमें नहीं चला गया | कदाचित वहीँ पर- 
मात्मा दो, और चह्दीं में होऊई एक क्षेन्रमं होऊ तो भी उस परमात्म आराध- 
लाका स्वरूप अपने स्त्रकूप् स्थानक्रों छोड़कर परमात्माके स्वरूप स्थानमें, 
प्रदेशमे नहीं चला गया | व्तुके स्वरूपकी सोमा अभेद होतो है। दवा उस 
समय जो ध्यानक्ता सेंत्थान बता चह इध दही प्रकारसे बनाकि उसके विषयस्े 
चाह्म वस्तु विषय भूत हुई हैं। सो परमात्म स्वरूप विपय भूत ही रददता है पर 
हम उस स्वरूपको कुछ करें, सुधारदें, बिगाड़दे, पूजलों, ये सब नहीं कर 
सकते | वे सब कुछ अपने परिशमन रूपदो हो रहे हैं । 
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. मेरे परिणसनक्षी शेल्री पर भक्ति व द्रोहकी निर्भरता--तो हम अपने आपको 
किस रूपसे परिणमाये कि वाध्तत्रमे परमात्साकी यथार्थ भक्तिद्दो जाय ? मे 
अपने आपको किस रूप परिणमालू कि मैं परमात्माका द्रोही होऊ' । यह सब 
अपने प्रदेशोंमि अपने आपके परिणमानेके आधार पर निर्भर है। तब हमें 
यह यरन होना चाहिए कि में अपनेको केवल अर्थान जैसा यह 'अकेला स्वय 
अपने स्थरूपफो रखता है उस रूप जाननेका यत्न करू और इस यत्नके . 
दौरावमें चूंकि क्षणिक्त उध् शुद्ध परमात्म स्वरूप पर द्रष्टि पहुँचती है जो 
अतरंगमे ओर बहिरयमें सर्वत्र पूर्ण शुद्ध है और चू किजो शुद्ध होता दै 
बह अलगसे नहीं होता दे, जो था नदी रहता है । कुछ चह्दा नवीन चोज नहीं 
चनायी जाती दे पर उपाधि और विभावक्के सम्बधसे जो चीज दबी हुईं थी, 
व्यक्ति नहीं दो सकती थो बह चीज अब उपाधि और विभावके दूर दोनेसे 
उ्यक्तदों गई दे । वह वदी है जो अनादिसे थी, अब वबहीकी वद्दी व्यक्तदो 
गयी है। 

/... ज्ञानकी यथार्थताके परिषयकी पर्राज्ञा समता--इस कारण भेरा और 
प्रभुका स्वरूप समान दै, मैं भो चेतनद्रवय हूँ, बेसाही स्वभाव रखता हूँ, बैंसा 
ही मेरा स्वरूप है इस कारण अपने आपको केवल ज्ञानानन्द मात्र रूपसे 
अनुभव किये जाने पर अलौछ्षिक आनन्द जगता है और परमात्म स्वरूपकी 
यथार्थ भक्ति बनती है | यह सब प्रताप है यथार्थ ज्ञानब॒लका। यथार्थ ज्ञानइल 
प्रकट हुआ है इसकी पहिचान है सप्तता । ज्ञानी पुदषफ़ा जीवन और मरणमे 
समान परिणास है। 

ज्ञानके लाथ व अलम्भसे समानता--किसी पर वस्तुके लाभ और अलाभ 
में भी ज्ञानका समान' परिणाम 'है। कोई पर चीज मेरे पासआ गई तो इससे 
ज्ञानानन्द स्वरूपी इस आत्मतत्वमें क्या सुधार वन गया। कोई चीज मुमसे 
वियुक्तददों गई तो इससे ज्ञानानन्द स्वरूप सु आत्मा कोनसा बिगाढ़दो 
गया। यथार्थ परिज्ञान करने वाले जोवक्ा लाभ और अलाभमें समता 
परिणाम रहता है । | 

सुख दुख व शत्रु मित्रमें समानता-सुख और दब आनन्द गुणके विकार 
हैं। सुब्में भो क्‍या द्वित दै और दु खममें भो क्या अद्वित है। इन्द्रयोंको हे 

अप्ुद्ावना लगे उसे दुःख कद्दते हूँ । इन दोनों में दीतो क्षेभ वसा उ 

_ शत्र और मित्रमें सेरा कहाँ सुधार ओर बिगाड़ है | और किसी पर भार 
पर श॒त्र्‌ पने की दृष्टि बनायातो यद्दी दुष्टि तेरी शत्र है तुझे शत्रु की के 

* क्षरता है ना,तो किसीको शत्रु माननेकी ज्ञो अपकविन्र दृष्टि है इस दृष्टि 
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बरबादौ फर । कहां शत्रु है! इसी तरह फहीं मित्रभी नहीं है | शत्रु और 
मित्रमे समान परिणाम होता है ज्ञानी पुरुफका। इसी प्रकार निन्‍दा भौर 
प्रशंसा, इन दोनोमे समान परिणाम द्ोता है ज्ञानी पुरुषका । 

ज्ञानीकी हढ़ शुबहष्टि--वह आत्मस्वरूपका रुचिया ज्ञानी पुरुष अपने 
आपको दृष्ठिसें इतना मजबूत है कि वह झपने आत्मस्वरूपका आश्रय 
छोडना नहीं चाहता | ऐसे दृ॒ढ समरसी ज्ञानो पुरुषके अध्यवसाय नहीं होता । 
जीबवोका मरण उनऊीडी आयुके उपभोगसे जो अश्युका क्षय होता है उसके 
निमित्तसे होता है तुभ दूसरेका न सरण करते दो और न तुम्धारे द्वारा दूसरे 
का मरण होता है | तुमतो एकसात्र अपने भावोक्रों किया करते हो, सो 
पराश्रयी भाषोका परित्याग कर और स्वाश्रित भावोंका आदर करो स्था- 
श्रित भावोंका आदर करनेसे तेरे वधन समाप्त होंगे, सकट समाप्त द्वोंगे। 


इस प्रकार जीवघातके सम्वन्धभे आशय बनाने व्यज्ली बातका निरू- 
पण करके अब जिलाने ओर दूसरे के द्वारा जिए जाने के अध्यचसायरूप 
परिणामोंको बात कहेंगे ) इस सम्बन्ध जिज्ञासुन यह प्रश्न किया क मरण 
का अध्यवसाय करें तो यह अजानरूप है और जीनेका अध्यबसाय फरें 
तो यद्द तो मरनेसे उल्दीबात है ना। सगर्ने विपयक अध्यवसाय ज्ञान है 
तो इससे उल्टा जो जीने बिपयक अध्यवसाय है बह तो अज्ञाम न होगा ? तो 
उत्तरमे कहते हैं कि जीने वाले के अध्यवस्गयके सस्बन्धर्में तो बात क्‍या 
करते हो उसका समसाना तो बड़ा सुगम है | सें दूसरेबो नहीं लिखाता हूँ 
ओर न दुसरेके दवरा में जिलाया जाता हूँ इसीके सम्बन्धमें अब गाथा 
आरदी है । 

जो मण्ण॒दि जीवेमि य जीविज्जामि य परेंहिं सत्तोहिं | 
सो मूढों अरणाणी णाणी एचो हु शिवरीदो ॥२५ण। 

मै दूसरे जीबोंको जिलाता हूँ ष मैं दूसरे जीबोंफे द्वारा जिलाया हुआ 
रहता हूँ इस प्रकारका जो परिणाम है व६ निरचयसे अज्ञानरूप है। यह्‌ 
परिणाम जिभके होता है बह मूढ है, अज्ञानी है, मिथ्य।रष्टी है, किन्तु ह 
ज्ञानी जीव तो इन परिणामोंसे विपरीत है ! 

जन्म:--भेया | जन्म कहते हैं उत्पन्न होनेको। कोई पदार्थ न हों और 
नंथा उलन्न हो ऐसा नहीं होता | जो कुछ है बहू सब अनादिसे है। बर्तमान 
का परिशमन जरूर भिन्न-भिन्न है। यह परिणमन पहिलेसे न था और आगे 
भी न रहेगा, किन्तु जिस पदार्थक परिणसन होता है बह पढाथे तो अनादि 
से ही दे । उसका जन्म परसार्थसे नहीं होता और जो जन्म होता, भी है बह 

डे 


| 
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जन्म फिसी दूसरेकी परिणतिसे नहीं होता। जन्ममें किसी एक पवरार्धकी 
अवस्थाका स्परूप नहीं दे। आत्माका आहार बर्गणाओं फो प्रहण कण्ना, 
नवीन भवमें आहार बर्गणावोंका आना, उन्‍हें प्रद्लीकार फरना फिर उनकी 
इद्धि होना ये सव जन्म और जीवन कहलाते है | 


विनिप्र बच्चन--कितनी विचित्र चन्धनकफी थात है जो पैज्ञानिकोंकी भी 
सममसे परे है। कोई चाहे कि ऐसा जीव घनालू', शरीर बनालू' शरीरकी 
यात तो दूर ज्ञाने दो, शरीरका जो मत्न है, सून, मल मूत्र है, पसीना है जो 
कुछ भी है वही कोई बनाले तो बैज्ञानिकों की बुद्धिसे परे दै। ऐसा यहद्द 
चेतन्यस्वरूप आत्मा केसा ते फर्ता हुआ है और कसा शरीर बर्गणाओंका 
प्रसार चलता है, फैसा फल गया है, कैसा बन्धनमें है इसकी 'अश्रस्था बढ़ीं 
चिथिन्न हो रही है, इसमें निमित्त नैमितच्िक सम्बन्ध न होता तो पदाथर्में 
ऐसी वात यन कैसे जातीं | सिन्तु निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध द्ोने पर भी 
बस्तुऊे स्वरुपास्तित्त्व की दृष्टि न छोडकर देखना चाहिये कि ऐसे अवसर 
में भी उपादान उस निमित्त की सपभ्मिधि होने पर अपनी परिणति से अपमे 
को विकार रूप बनाता है। निमित्तभूत द्रव्यका शुणपर्याय कुछ भी तत्व 
उससे हटकर उपादानमें नहीं क्राय । पर ऐसा विक्षक्षण सम्बन्ध दे कि उसको 
फ्रिन शब्दोमें प्रकट क्रिया जाब  निमित्तकी सबन्रिधिविना विकार होता नहष्टी 
ओर निमित्तभूत द्रव्यका गुणपर्याय असर छुछ भी कह्दो, बह कुछ भी नि्मित्त 
से निकलकर उपादानमें आता नहीं | इन दोनों बातोका यथार्थ निर्णय रखना 
यह प्रमाण भूत छानी की कला है। 

श्र+नी आयुके उदयके साथ जन्मका 'भन्‍्तय व्यतिरेक्'--ऐसा विचित्र यधन 
है ल्लीबका, कर्सका व देहका, फिर भी यद्द सब परिणमन निमित्तनैमित्तिक 
भाव सम्बन्ध पूथेक समस्त उपादानोंमें सवे द्रव्योंसि अपनी-अपनी परिणति 
से 'चल रद्द है। में एकभव छोडकर दूसरे भवमें आया हूँ तो किसी जीवके 
द्वारा नहीं आया हूँ । किसी जीवके द्वारा में जोबितग्दी दोता हूँ । यह जीवन 
तो अपनी आयुऊे उद्यसे होता है | आयुका उदय प्रतिसमय निरन्तर चद्नता 
रहता है. जब तक निर्वाण नहीं होता तथ तक आयु एक क्षणकों भी विश्राम 
नहीं लेती | कई विशिष्ट आयुक्रा उदय न रहा तो नवीन आयुका उद्यद्दोगा। 
जैसे काई देव है वह मरकर मनुष्य वतता है तो ऐसा नहीं है कि देव भव 
नध्ट धो जाय और उसफे एक समय वाद या कुछ समय बाद फिर मनुष्य 
आयुका उदय दो किन्तु बद्दां त। यों उदय द्वी उदय देखो, जो इस क्षण देव 
आदुका उदय हुआ लो सो भगली कल सदुष्य आधुका इदय हो गया | इन 
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दोनों आयुश्लोकी संधिके बीचमें केई समय खाली नहीं रहता कि जिस समय 
क्िसों आयुका उदय न द्वो यह हुई उद्यक्री दृष्टिसेदेखनेकी वात । 

जन्म और मरणका समय एक:--अब मसरण ओर जन्मकी बात देखो फेई 
देव ८ बजकर बीसमिनटपर देवभव छोडे ओर ८ बजकर बीसमिन पर 
पहिले समयमें मनुष्य बने तो यह बतलाबों क्रि जीब सरा कब ” ८ वजरर 
२० मिनट पर मरा कहलाया या ८ घन्कर २० सिनटपर पह्िलिसमयर्म मरा 
क्ट्लाया जिस ज्षणमें संप्रथम मनुष्य आ्रायुका उद्य है उस क्षण उस 
देवआयुका विनाश कदलाया | नवीन आयु मिल्ली और पुरानी भायु न रही, 
इन दोनोंका समय एच है। जैसे सम/त पदार्थों कीउसपत्ति और ब्ययके सबंध 
में हम यों देखते हैं. कि उत्पाद और व्ययका एक समय है । हि 

उत्पादब्ययकी एकत्तमयतापर दृष्टान्त;-अंगुलोी सीथो हे और बह देढ़ी 
हुईं तो यह चतलाबो कि ठेढ़। पन पढ़िले हुआ या सीधापन पहिले मिट ? 
टेढ़ी होने और सीधापन- मिटने इन दोनोंका समय एकही है क्योंकि 
अंगुली के ठेढ़ो बननेका द्वी नाम अंग्ुलीके सीघेपन का मिटना. है 
ओर -अगुमी के सीघेपनके -सिटनेकों द्वी. नाम अंगुलीका टेढ़ी दोना 
है | हां सीधी पर्यायके अनन्‍्तर ही टेढ़ी पर्याय हुई पर उसके बीच में 
कोई समय खाली नहीं रदाा। इसी. प्रकार देव आयुका उदय ८ बजकर 
२० मिनट तक चला और ८ बजकर २० मिनटके वाद पहिलेदी समयमें 
मनुष्य आयुका उद्य चला,तो ८ चज्कर २० सिनटमें इस देवका मरण-नहीं 
कह-सकते, कयोंक्रि उस समय देव आयुक्रा उदय है । आयुक्रे उदयकातकों 
मण्ण नहीं कद्दा जाता, आयुके न होनेका नास मरण है| सो देव झायुका न 
होना मनुष्य आयुके प्रथम होनेक्े समयमें' है । यद जीव पूवे, भवक्रो छोड़कर 
नवीन मबर्म आता है इसीक्र नाम जीवन कद्दा जाता है। _  _ 

दूसरेके द्वारा दूसरेका जीवन किया जाना अशक्‍्य-- परसार्थत: जीवका जस्म 
नहीं है और व्यवहरमें जन्म है सो इस जन्मका भी कारण जायुक्रा उदय 
है। उसके उस आयुका उदय न दो, क्षायददी रहा हो तो किसी हितूमें क्या यह 
सामथ्य है कि उसे जिन्दा रख सकें,मरनेसे बचा सकें १ क्रिसीमें ऐसी साम 
थ्य नहीं दै। बड़े-बड़े 'मद्दापुरुष दो गये-राम, लक्षमण, कोरवं, पाडव | 
कैसी -कैसी घटनायें उस उुसय हुई पर कोई किसीके। बचा सका क्‍या ? श्री 
कष्णजी की जब मृत्यु हुईं तव बल्देव जी स्वय देख रहे थे, कितना बबा 
प्रताप था श्रीकृष्ण का ओर बलदेवका पर क्या कोई उन्हें वा सका ? 
लक्षमणको शक्ति क्रगो; बेहोशहो गये, स॒तक तुल्य हो गये पर राम बिलाप 
ही तो कर सूफे कुछ वहों हुनरभी चक्र सके ? कोई सानक्षों अपना हुनर ही 
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_ करते तो भी निशित नैमित्तिझ मावही तो दे, पर किसीकों कोई जिलातादो 
. ऐसी परिणति फोई नहीं फर सकता। जो ऐसा सानते हैं कि भें दूसरेको जिल्लाता 
हूँ, दूसरेफो दुबी सुखी करता हूँ, यह उनकी कद त्व चुद्धि है । 


आपयुके उदय शिव। जीवनकी अशवयता--सैया | दया का परिणाम जुदी 
बात है,। सब जीव सुखी हों, इस दयाऊे परिणाससे स्लाव भावक्रा विरोध 
नहीं है, परमें इत जीवोफो जिलाता हूँ, पाता हूँ, ऐस करत त्वका आशपय है 
तो वह जीव अनज्नानी है । जब मद्दापुरपष, मद्दागजा लोग गुनग्ते दें तो 
कितनातों वैभव, कितना उसका ऐश्वरये, ऊितली उनकी कला, पर सब व्यर्थे 
जाते हैं | क्या वे यह न चाहते थे ऊि में अमी जीवित रहूँ | सिकन्द्रकी बात 
सुमते हैं कि जब बड़ गुजरने लगा तो वहुत यत्न क्रिया गया कि यह न गुजरे 
' चेद्योंका तोता हा और जशिसगमा बडा अवाप, बड़ा ऐश्वर्य उसके समयमें, 
बह कायर बनफर सोचता है कि दाथ | अब बश नहीं चलता | तब वह कट्ठता 
है कि देखो मरना तो पडेगाद्दो, सरही रहे हैं पर अर्थीओ ले जानातो अर्थी 
प॑रसे मेरे दोनों हाथ बाहर निऊले हुए ले जाना, जिससे दुनियाँ यह देखे 
कि आया और चला गया, हाथरगें कुछ नहीं लेजा सका, खाली द्वाथजा 
रहा है । 
आत्म सावधानी क्षिना दुर्लभ जीवनकी विफ्नता-भेया ! ऐसा होमी सकता 
है। अगर ऊिसी मुर्दके हाथ चाहर निक्राल कर अर्थीको ले जावे तो लोगोंके 
चित्तमें यह बात आदी जातो है कि गीते हाथजञा रहा है, साथ कुछमी नहीं 
लिए जारहा है। इस जावके साथ जा फलुपत्ता लगी हुई है उस क्लुषतासे 
यह अपना जीचन ग्वो देता हे, पछताव्रा पीछे आता! दै। कुछ खो देनेके बाद 
जीवन व्यथ विता देनेऊे बाद पछतावा हुआ करता है । ऐसी जगी हुई धुद्धि 
यदि जोवन कालम ही हो, जवानोमें दीद्दो तो यद्द क्रितना अपना प्रताप बढ़ा 
सकता है, पर यही सावधानी न जगपाना ता! ससार है और यही कुयोतियों 
मे सटकने की वात है । 


धन विपदारें कैसा अहंकार (-भेया ! पुर्यके उदयमें कुछ सदूबुद्धि पायी 

धन पाया, ऐश्व्य पाया, इनमे अहकार करनेसे तो दुर्ग तिद्दी द्वोगी । इस जीव 

के कितने तो बयन हैं, ऊितनी तो जलुपतायें हैं, इतना भी तो यह कर नहीं 
-पाता कि अपने आप अस्तरमे निराज़सातन परमात्मतत्य जो एक अमकी 
मौनी चादरसे ढका दृआ है, हृप हों तो पिरखले | नहीं निरख़ सकता और 
बसाएरखा है घडा तमाया। अपने आपको न जाने क्या क्‍या मान रखा है, 

५ इस सब सायावी पुरुषोमे रहकर, खुद मायावीरहकर, यें दूसरेका कुछ कर 
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' देता हूँ इस प्रकारका जो आशय क्रिया करता है वह मूढ़ता भरा हुआ 
आशय दे।. ' ' 
वस्तु स्ातन्त्र दृष्टि बिना मोहविनाश अतंभव-द्ोता तो है पदार्थे्मिं, विकार, 
पर निमित्त पाकर होता है.। द्ोता है ऐसा जानलो फिरभी प्रत्येक बस्तुका 
स्वरूप जानलो ऐसा नहीं है कि किसो निमित्तमूत्र पर द्रव्यमें से कोई गुण, 
पर्याय, प्रभुवा कुछमो आकर उपादानमें आता दो रवतत्र, स्वतत्र पढ़े हुए हैं 
दोनों पदार्थ | विपरीत्तता तो उपादानकी कलासे हुई है। निमित्त भूत पदाथे 
अपने आपमें परिशमती हुई सन्निधिमे' उपस्थित है। निसित्तने अपनी परि- 
णतिसे हटकर, उठकर कुछ चांज उपादानमे नहीं रखदी, जब तक ब॒स्तुके 
परिपूर्ण स्वतंत्र स्वरूपकी दृष्टि नहीं जगती तब तक मोह नहीं, मिटता कुछतो 
करामात है ए+में दूसरेमें कुछ कर देनेकी।| ऐसी बुद्धि जगन्त पर मोहके 
मिटने हवा प्रसंग नहीं आता। 
उपादान की कल्ला-होता है विकार निमित्त पाकर, खूबी है उस उपादानमें 
ऐसी । जिस पुरुषको क्रोध करने का उपादान है, क्रोध करनेकी योग्यता अभी 
चल रही है तो किसीक्रो भी नौकर रखे, कुछ समय बाद उसे वही क्रोध 
“आने लगता है क्योंकि खुदमें तो क्रोधकी बात बसी हुईं देना, उपादान है. सो 
कोईभी नौकर आये, रहे तो ज़ह उसको निमित्त करके वह क्रोध उबलने 
लगेगा बहों पर क्या नौकरने क्रोध पैदाकर दिया ? नहीं वहूतो अपने कषाय 
ओर अपने परिणामोंके अनुकूल अपना प्रिणमन कर रहा है | चंकि वह 
क्रोध करनेके उपादान बाला है इसलिए कुछ न छुछ बात सोचकर कुछ अथे 
लगाकर -अपने आपमें अपने को क्रद्ध कर लेता है। 
निधित्तका उपादानप्रें अवेशका अमाव-जैसे किसी. पुरुषमे चोरीकी 
हो और वह १०,५ पुरुषोंके बीच घैठा हो, बहुत पूछाजां रहा है. अजी यह 
चोरी किसनेकी ? कोई नहीं बता :हा है, पर है इनमें से कोई ऐसा वह 
जान रहा है, तब वह कहता है कि अच्छा मत बतलाबो हम अभी 
ऐसा मंत्र घलायेगे कि अपने आपद्ी जिसने चोरीौकी होगी उसकी चोटी 
खड़ीहोी जायगी बह सूठसू ठका सत्र पढ़ने लगा | सो जो चोर था धीरेसे 
हाथ उठाकर अपनी चोटी देखनेकी कोशिश करता है। अब बतलाबो 
क्या फ़िया उस मूठमूठका मंत्र पढ़ते वाले ने ! बसकी चोटी नहीं पकरी, 
उसको बश लहीं किया, इसकी तरफ देखत्ताभी न था क्योंकि उसे सवेहही 
न था कि उसने चोरीकी होगी। उसेतो पताद्दी नहीं है कि किसने चोरीकी। 
बहूतो जिज्ञासासे अपना परिणमन बना रहा दै। पर जिसने चोरीकी, 


'४६ | | अममद्ार अधजव दकम भाग 


जिसके उपादानमें शंका धसी हुई है, जिसके उपादानको ;बहू स्वयं जान 
रद्दा है. बद्द ऐसी बात सुनकर अपने भझआपमें अपना अर्थ लगाकर अपनो 
चेब्टा करता है | ययपि उसकी चेष्टा इसके यचरनोंका निमित्त पाकर हुई, 
: 'िमित्तकी सब्निधि बिना नहीं हुईं, किन्तु इस निमित्तभूतने उसमें, जाकर 
' कुछ किया हो, यद्द वात नहीं है | उस पुरुषने मंत्र बालेकी बात सुनकर भझपने 
में परिणसन वनाकर अपनी चोटी को पकड़ लिया | 


कतंव्य स्नहष्टि -सोसैया ! निमित्ततों परवस्तु है पर विकार रूप परिणम 
" ज्ञाता है. यद्द परिण पने बालेकी परिणति क्री कला है। निमित्तभूत पदार्थ 
अपने क्षेत्र से चलकर उपादानमें कुछ डालता हो ऐसा नहीं है| ऐसी स्वरूप 
» क्की स्वतन्त्रताकी सावधानी न दृष्टिमें रहे तो मोह नहीं छूटता | ऐसी साव- 
7“ धानी बनाना अत्यन्त भावश्यके है | विकारोमें पर पदाथ निमित्त होते हैं, 
उसका सान्निध्य पाकर यद्द उपादान विकार करता है। इतने परभी दोनोंका 
' झतुष्टय स्यारा-न्यारा है। दोनों अपने-अपने चतुष्टयसे रहते हूँ ।-किसीका 
बतुष्टय या कुंड अश किसीदूसरेमें प्रवेश नहीं करता, ऐसे -सेद स्वरूप 

/ स्लीमाकी रुचि करना यह तो कल्याण का उपाय है | दशक 
बरस स्वातस्थ्यकी दृष्टि नया मोड़ --किन्तु पेरंकी चर्चा दी वनाये-रहनेसे 


« + चस्तु की * 
भक्षा न्दीं है.। जब से दोस सम्दाला है, जबसे जानकारों बनायी है तेबसे 


ह परम स्टेट कि जितनेभी विकार परिणसन होते हैं,वे पर निमित्तपाकर 
- 50 हमारा कर्तेव्य यह्दो है. क्रि इतनीसी वातमें “ही उपयोग रखे 
रहें भौर बस्तुका जी स्वतन्त्र स्वरूप है, रवरूप चतुष्टये है उसके स्व॒तन्त्रय 
को देखनेका जी न करें, रंचि न करें | यइ् तो कल्याण का मोग नहीं है | 
* झानलों एक घटा तक निमित्त द्वी निमित्तको खुप चर्चो फर लिया, समर्थन 
“0२ जिया, पर करने योग्य देष्टि क्यो है और किस इृष्टिसे द्मे शान्वि 
 भत्ष सकती है, दम निराकुल किम इृष्टिसे रह सकते हैँ, ऐसी दृष्टि तो-अद्दी 
_बस्तुस्वातत्रयकी देष्टिं है. जिओ 
ड री हे ज्ञातव्य और क॒र्तव्य:--कुछ आजका वातावरण ऐसा हो गया है कि 
यको बस्तुर्वातत्र॒य की एक शुद्ध सीमाका _उल्लघिन करके मानलो 
विकारको स्थ॒साबोदूभव बोलने लगे हैं तो उसके एवजमें दूसरोंकी यह तो 
नही करना चाहिये फि पस्तु अर कक फेवलें निमित्तक्ा ही प्रतिपादन 
- बरनेमें कग जायें | क्या कल्याण पालिया * किसे बताना है, किसे सुनाना 
है | हो गई च्चों, कद्द दिया झुछ, इससे हो तो संसार नहीं मिट गया। गा 
संंधकार तो नहीं है कि बरतुके स्वभावसे स्वस्स॒त. बिऋर भात्र होते रह 


दे ८ 


[, ढ४. 


हैं। ऐसा अश्ञान तो नहीं है ना, निणेय तो हो गया ना कि विकार परिणसन 
जो होते हैं वे पर निमित्तको पाकर द्ोते हैं। अब एक बार निशेय होने के 
बाद उसकी ही चर्चा रखना श्रे यर्कर नहीं है। ज्ञान हो गया | अब करनेका 
फास तो आत्मस्वभावका आश्रय है. । 


आताज्ञानका उपदेश:--आचायाँने इस बात पर जोर दिया है कि तुम 
शआात्मस्तरूपकी दृष्टि बनावो यह जोर नहीं दिया है कि विकार परउपाधि 
का निमित्त पाकर होते हैं, सो उन निमित्तोंकी,दृष्टि ही बनाए रहो | यद्दजोर 
कोई भी ऋषि नहीं देते हैं । होगया ज्ञान एकबार | चित्त अपना कल्याण 
के लिये बनाना चाहिये। एक बार जिसके ऐसा निर्णय है, दोंगया, अब 
्|रबार उसके कहना, सुनना, चर्चामें लगना ये कोशिप्त बुद्धिको यत्नसत्र 
भमण ही करायें भी, पर शावि और निराकुत्ञताके पदके न पहुचायेंगीं। 
हसलिये कर्तव्य यह दे कि जान तो ले पर दृष्टि स्त्रकी रखें। अपनाजोसदज 
अवरूपद उतका ज्ञान द्वो तो वह ज्ञान अधिक देर तक टिका रहे, वना रहे 
ऐसा यतत करो। यह है अपने कल्याणका उपाय | ] 


स्ररूपदर्शनका लक्ष्यः--ये जितते भी जन्म जीवोंके हो रहे हैं ये उनके 
बंचे हुये कर्मोंके उठयसे द्वो रहे हैं । यद्यपि उस जीबनका निमित्त है झायका 
उदय और आयु झा उदय चलते रहनेका नो कर्म हैं, शरीरके कक 
आदिक यथावत्थित बने रहना और शरीरके द्रब्यप्राण यथावस्थित बनसके 
इसके सम्भावित निमित्त देँ खाना प.ना, सेवा टहल इत्यादि । इतने पर है 
सेवा टदल करने वाले पुरुष दूसरे आत्मा को जिलाते रहते हैं ऐसा सोचना 
अज्ञान दै। द्वोता रइता है, निमित्त इसका यद्द है, इसका यह है, ऐसा समम 
लो । पर वस्तु स्वातन्त्रयभी तो कुछ चीज है। स्वरूप चतुष्टयभी तो कु 
तत्ब है, या कुछ दे नदीं ! है, तो उस स्वरूपकोी दृष्टिको श्रधानता रखो है 
काम उससे द्वी बनता है। उसे तो केबल जानलो। ; 


निमित्त वर्णृतका अयोजन स्वभावरक्षाः--कहीं यह भ्रम न हो जाय कि जीव 
के जब राग फरना द्वोता है तो राग करता है, हो प करता होता है तो द्व्ष 
करता है | उसका ऐसा स्वभाव नही है इस ज्ञानके। करानेके लिये निमित्तके 
छानकी आवश्यकता है फिर जब सोक्षमार्गमें अपने कदम परसमार्थढंगसे 
बढ़ाते हैं तो कर्तेव्य द्वोता है. कि वह अपने आपके जैसा रूदज स्वरूप रूप 
है उस रूपसे निरखनेका यत्न करें | ऐसा यत्न करनेसे यह आंत्मा अपसे 
स्वरुपमें स्थिरता पानेका अभ्यात्र पाता है | 


४घ ॥ ' [ प्मथसार प्रबचन दश्षम भारत 


करत सके आशवर्ये श्रहेकार व कायरता:--मैं दूसरे को जिलाता हूँ या दूसरे 
के द्वारा ज्ित्ञाया जाता हूँ ये दोनो परिणाम अज्ञानरूप दे। उसमे एक भे तो 
अहफकार बसा है, और एक में फायरता बसी है | मुझे दूसरे लोग 
जिलाते हैं, में दूसरोकेद्वारा जिन्दा रहता हूँ, ऐसा सोचनेमे कायरता आती है 
और मैं दूसरोंके जिलाता हूँ ऐसा सोचने मे अहंकार आता दहे। तो अद्वंकार 
ओर कायरता ये दोनों दी परिणाम ज्ञोभ के ?त्पन्न्न कराने वाले हैं, क्लेश 
उत्पन्न कराते हैं | सारभूत खत तो यह है कि यह में आत्मा अपने आपके 
सदज स्वरूयके निरख कि मैं ज्ञान अक्राशमात्र हूँ । यह बात ज्ञान और चारित्र 
द्वारा साथ्य है, या सम्यग्ज/न, सम्यर्दर्शन ओर सम्यक्‌ चारित्र द्वारा साथ्य 
है ? चीज जानको । उस जाने हुए को किस तरह से जानने रूप बनाए रहना 
इसमें आवरण आर चारित्रकी आवश्यकत्ता है 

अन्तर्न भाचरण ज्ञातृत्त की स्थिता--अंत्रग आचरण के बिना योंद्दी 
मनको स्वच्छन्द घनानेमें, धिक्ल्पोमें यत्र तत्र दीइनेमें चाहँ कि ऐसे स्वरूप 
ज्ञानक्ी स्थिरता रख सकें, सो यद्द क्रिया जाना बड़ा कठिन है. ! विकल्प 
छोड़ना होगा एकतान द्दोकर एकाम्रहण्टिसे, एकद्दी सहज छ्लानस्वरूप पर दृष्टि 
रखनेहझा यत्त करना होगा | होगा कोई ऐसा ससय जिध समयंमे किसीभी 
परका ध्यान न रद्दे भर यद्द ज्ञान ज्योति ज्ञानानन्द्मय न्लानप्रकाश केवल 
साधारण रूप, सामान्‍य रूए यह ज्ञान प्रकाशहदी इसके ज्ञानमे आये, अनुभव 
में आए ऐसा समय प्राप्तदी सकता है। भर जिन आत्माओंको ऐसे क्षण प्राप्त 
हुए, जिन्दीने अपने आपकी इस रूपसे अनुभूत क्रिया उन पुरुषोंको धन्य है । 
वे मोक्षमार्गी हैँ । 


सहज स्वरूप दर्शनर्का परवनता - घरमे रहते हुएभी ऐसे ज्ञान वाले पुरुष 
जौ अपने अन्तरमे उन्मुख दो कर सामान्य ज्ञान प्रकाश मात्र अपने आपकी 
प्रताति बना सकें, सबसे विविक्त न्‍्यारा केवल सहज स्वरूप मात्र अपने 
आपको जानसफें भर ऐसे उन्मुख द्ोसके वे पुरुष भावी कालमें कर्मो का क्षय 
करके अपने स्वाधीन शाश्वत आनन्दको प्राप्त करते हैं। जोइस विविक्तताकी 
मूर्विददे वे साधुतो परमेष्ठी हैँ दी | तोइस वधाधिकारमें उन्हीं अध्यवसायोंका 
वर्यन चल रहा हैं. जिन्हें इन जीवोंको न करना चाहिए और जिन अध्यव- 
सार्योकी कलुपतासे मुक्त द्ोकर अपने सहज स्व॒रूपका दृर्शन ३ रना चादिए | 

मैं दूसंरोंकों जिलावा हूँ या मुझे दूसरे ज्ञोग जिलाते हैँ ऐसा साननां 
अज्ञान दे; ऐसा सुनकर जिज्ञामु पूछता है कि ऐसा अध्यवसाय करना अज्ञात 
क्‍या दे ) उसके इचरमें भरी कुन्दकुन्द देव कद्ठते हू कि .-- 


हे 


[ ४६ 
आज दयेण जीवदि जोवों एवं भरणति सन्रराह् । 
आउंच ण देपि तुम कहं तए जीक्ये कय॑ तेपिं.. ॥ २५१ ॥ 
आउदयेण जीवदि जीवो एवं भरंति सवराह | 
अउचर दिंति तुह कह छु ते जीविय॑ क्षय तेहिं. ॥ २४२॥ 
जीव आयुके उदयसे जन्म लेता है। अपनी अपनो आयु कर्मका उदय 
जन्सका और जीवनेका कारण है क्‍योंकि यदि आयुक्रा ददय न हो तो जीवन 
कराया नहीं जा सकता, ऐसा सर्वेक्ष देव बत गते हैँ, ओर आयुको तुम दे 
सकते नहीं दो फिर तुमने दुसरे प्राणीका जीवन कैसे बनाया, अर्थात्‌ नहीं 
बनाया | 
जीवनके अन्तरज्ज वहिरज्ञ कारण--जीवन आयुके उद्यके निमित्तसे होता 
है और बाह्ममें अन्य द्रव्य प्रा्णेके होनेसे होता है। उन द्रव्य प्राणोंमें सबसे 
प्रधान भायुर्ों बवाया है । चोददवें गुणस्थानमें जहाकि अन्तहूमुरतेका 
जीवन है बद्दा केचल आयुप्राण रहता है और दूसरा कोई प्राण नहीं रहता 
है आ्आयुके उद्यके बिना जीवन द्वोता दी नहीं हैँ मिन्न मिन्न स्थानोंमें मिन्न २ 
जोवोंके विभिन्न सुपसे प्राण होते हैं । 


एक्ेन्द्रिय जीवके क्रण-जो एक इन्द्रिय जीव हैं, जो अपर्याप्त अदस्थामें 
है, विभदगतिमें हैं. ऐसे जीबॉके तीन प्राण होते हैं आयुप्राण, स्पशेन इन्द्रिय 
प्राण और कायबल, चह एकेन्द्रिय जीव जब अपर्याप्त अवस्थामें आता है 
तो उसके चार प्राण होते हैं स्पशेन इन्द्रिय ग्राण, कायबल, आयु ओर सवा -े 
छूवास | पृथ्वी, जल अग्नि आदि के भी स्वासोछतरास होता दै। इनमेंसे 
अपने अपने योग्य हचाका निकल ता, हवाका जाना ये सब रहते हैं । 


दोइन्द्रिय जीवके प्राश--दो इन्द्रिय ज्ञीब जो विग्नह गतिमे है व अपर्याप्त 
अवस्थामें है उप्तके चार प्राण दोते हैं। दो इन्द्रिय प्राण स्पर्शन इन्द्रिय, 
रसना इन्द्रिय, आयु और कायबल । ये चार प्राण होते हैं जब बह अपर्याप्त 
अवस्थामें है । जब वह पर्योप्त अवस्थामे आता तो ६ प्राण दो जाते हैं, एक 
बचन बल, एक स्वासोछुवास दो चीजें ओरहो जाती हैं.। उदय देखो जीवका- 
के विचित्र है. कि किसी पदमे, किसी अवस्थामें, केसी रचनायें होती 
रहती हैं । 


तीन।इन्द्रिय जीवके प्राण--तीन इन्द्रिय जीब जब विग्नद्द गतिमे और 

अपयोप्त अवध्थामें है तब उसके तीनतो इन्द्रिय प्राण, एक काग्रबल और 

एक आयु ये ४ प्राण होते हैं, जब वह पर्योप्त अवस्थामें' पहुचता है तो दो 
४ 
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प्राण और बढ़ जाते ह-घचन बल और श्वासोछुवास | इस तरह ७ प्राण 
हो जाते हैं । 

चार इृच्द्रिय जीवके प्राण--चार इन्द्रिय जीव-ठसकफी अपर्याप्त अवस्थामें 
घार तो इन्द्रिय भ्राण एक काय चल श्रीर एक श्रायु इस तरह ६ प्राण द्वोते 
हैं। और उस जीवकी जब पर्याप्त अवस्था हो जाय तो उसमें दो प्राण और 
पद जाते हूँ वचन वल ओर स्वासोशूचरास इस तरह प शाण हो जाते हैं । 

अ्ंज्ञी पल्चेन्द्रियक्रे प्रण/ः--असज्नी पचेन्द्रिय जीअ जिसके मन तो नहीं 
हैं किन्तु इन्द्रिय पांचों हेँ। उसकी विग्रद्ष मतिमे श्रपर्याप्त अवस्थामे ४ तो 
इन्द्रिय, एक फायवल और आयु ऐसे ७ भाण दोते ह9ैं। जब यह पर्याप्त 
अवस्थाम हो जाता तो वे द्वी दो प्राण और बढ़ जाते ई६ं-बचनघल और 
श्वासोछवास | तब ६ प्राण हो जाते हैं. । 

सज्ञी पम्चेद्धियके प्राण *--सज्ञी जीवके अपर्याप्त अवस्थामे तो » प्राण 
देते हैं, ४ इन्द्रिय, एक कायबल ओर एक आयु, किन्तु पर्याप्त ह। जाने पर 
उसमें १० श्राय हो जाते दूँ-सनोघ्ल बचनबल और श्वासोछूतरास ये वीन 
ओर बढ़ जाते # | 

जीवनाध्यवसायकत्रे अन्ञानरूपताका कारए:--इस तरह थे जीव द्रब्यप्राणों 
से जी रहे हैं | उनप्राणोंमिं देखो सबके साथ आयुप्राण बरावर छगा है। 
आयुप्राणक्रे बिना यह जीव ससार 'अवस्थामे कभी नहीं रहता । जद्दोँ केवल 
ज्ञान हो जाता है और योगभी नष्ट दो जाता है किन्तु निर्बाण नहीं द्वीता 
ऐसे चौददवें गुण-स्थानमे 'आयुप्राण रहता दे | आयुके उद्य बिना किसीका 
जीवन दे वा है ? तो जब झ्रायु दद्यके बिना हम किसीकोी ज्ञीवित नहींकर 
सकते तो मैंने अमुकके जिलाया इस प्रकारका अध्यवसाय क्यों करते हो। 
वह अध्यवप्ताय तो नियमसे अक्षानरूप है । 

आउवुक्के उदयशिना जीवनकी अशक्यता:--कोई कितना द्वी भाव करे कि 
यह जिन्दा रहे, कितनी हो प्रीति द्वो, पर कोई किसोको जिला नहीं सकता 
दूसरे को जिलानेकी बात तो दूर रद्दी खुदूभी कौन मरना चाहता है।जब 
व्याधि उपाधि कठिन हो जाती है तो खुदकों भी हम जिन्दा नहीं रख सच्ते 
तो यद्द जो जीवन है बह आयुके उदयसे द्वोता है! हम दूसरे जीबोंकों 
आयु दे नही सकते | इस कारण यह अध्यवसाय सिथ्या है जो यद्ट भाव 
भरे हैं कि मैं दूसरे जीवओंको जिक्ञावा हूँ। कोई किसीके। न जिलावा है न 
कुछ देता है न सुखी फरता दै। सबके अपने अपने उदय हैं। उन उद्योंके 


॥ 


अनुसार उनके भपने आप परिष्थिति प्राप्त द्वोती दे । हे 
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ज्ञानीका मूल प्रयोजनः--भेया ! ज्ञानी जीवका समस्त उपदेशोके ग्रहण 
करने में यह तात्यर्य रहता है कि में सबे विकल्पों से छुटकर आत्माके सदृज- 
स्वरूप चितूत्रक्राशमात्र आत्मतत्वकों ही लखू | ज्ञानी जीव इस प्रयोजनको 
लखऊर समस्त उपदिशोको ग्रहण करते हैं। जिसको जिस चीजकी लगन 
होती है वह समस्त प्रसंगोंम से 'अपनी लगनके लायक ही बातकों देखता 
है | केबल एक द्वी उद्दे श्यदे अपने अविकार स्वप्रावकी दृष्टि होना ओर 
ऐसी दृष्टिकी स्थिरता बनी रहना; ज्ञानीके समस्त कार्य समत्त वर्णन उपदे रा 
इस प्रयोजनको लिये हुए होते हैं । 


सयमाचरणमें ज्ञानीका ग्योजनः--अब समस्त वर्णनों का व आझाचरणोंका 
प्रयोजन लीजिये | यह जीव संयसरूप आचरण करता है तो किसलिये कि 
चूंकि विश्वके समस्त पदार्थोंके संचयमें और उनके भोगनेमें विकल्प बढ़ता, 
है, मूछी चलती दे | वहां यह अपने स्वभाव में स्थित होनेका पात्र नहीं, 
हो पाता दै | इसलिये स्वभाव दशनके बाधक जो विकल्प हैं उन विकल्पोंके 
जो आश्रयभूत हैं, नोकर्ंहें उनका त्याग किया जाता है । | 


कार्यमें उद्देश्यकी साधकतमताः-यदि उद्देश्यका पता नहो सो थाह्म 
पदार्थोका त्याग करके भी इस आत्माको सोक्ष सार्ग नहीं मिल पाता बाह्य 
चीजो पर ही दृष्टि है। यह्द है, इसको त्यागते हूँ, इसके स्थागनेसे सुख 
मिलेगा, मोक्ष मिज्ञेगा | सोक्ष भी क्या चीज है ? और मैं भी क्या चीज हूँ 
इसका निशुश्र किए घिना जो कुंड भी कल्पनामें आया हो । क्या कल्पनामें 
आयगा कि जैसे यहांके संसारके सुव हैं इससे कई गुणा दहोऋर,सुख मिलता 
है? इस संसारके सुखको छोडक सुख की बहुल्तारूप किमात्मक जानता है। 
उससे शान्ति नहीं मिलती । यदि केबल्यपर ज्ञानानन्दके पूर्ण विकासरूप 
सोक्षपर दृष्टि हो तो परम विश्राम मिल पाता है, आनन्द मिलन पाता है । 
अन्यथा अपना परसार्थ स्वरूप विदित नहीं होता | जिस किसीभी सुखका 
अज्ञानी ने श्रद्धान साना उसको ही यहद्द दृष्टिमें रखता है | 


ज्ञानीके प्रयोजनकी पदानुरूप सिद्धि.--इस ज्ञानीको जितना भी करनेका 
सुननेका, प्रतिपादन करनेका, उपदेश ग्रहण करनेका प्रयोजन है। चद्द इतना 
दी है कि विकल्पोंसे छूटफर में इस निर्विकल्प चैतन्यस्वरूप अनुभवर्भे 
रहाकरू' । यह बात होतीभी अन्तमें है; जब्मुक्तिप्राप्त दोती है चहाँ बहुत 
रूपमें यह बात नहीं चलती, जितने रूपसें बच मेल मिले उतने रूप हम इस 
आात्माफे अनुभव में लगते हैं । 
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परमशुद्धनिरचययक्के अयोगमें ज्ञानीके प्रयोजनकी सिद्धिः--भैया ! कोई वर्णन 
सुनो उस वर्शनमें चार नय मिलेंगे परमशुद्ध निश्चय नय, शुद्ध निश्चयमय, 
अशुद्ध निश्वयनय और व्यवह् (नय | इन चारोंनयोंका जो विषय है घर्णन 
है उन वर्शनोंमे यह ज्ञानी जीव अपने अखण्ड सहज सर्वसावकी दृष्टिका 
प्रयोजन लेता है। परस शुद्ध निशचयनय तो इस अखरड सद्दज स्वभाषका 
सीधादी दर्शन करानेका प्रयत्नररता है । इसका विषयदी अखरड निर्विकल्प 
स्वभाव है। उसमें तो प्रयोजन साज्षात्‌ दी स्पष्ट है । 


शुद्ध निश्चयनयके प्रयोगमें ज्ञननीके प्रयोजतकी सिद्वि--जब शुद्ध निश्चयनय 
से जानते हैं वो शुद्ध निश्वयनयसे ऐसा जाना जाता दै कि यह्द प्रमु अनन्त 
दृ्शेन, अनन्त ज्ञान, अनन्त सुख से सम्पन्न है। इसका केवलक्ष|न, जैसा 
ज्ञान स्वभाव है वेसा ही प्रकट हुआ | इसके प्रयोगमें वह अपने प्रयोजनकी 
सिद्धिकी शेज्ञी अपनाता है| भगवानके एह अनन्त चतुष्टय स्वभावसे घिक- 
सित द्वोता है। यह अनन्त ज्ञान क्या है ! जो ज्ञान गुण है ना, उसका शुद्ध 
परिणमन है| यह ज्ञान गु णकी बृत्ति जगी रहती है। फेवल दर्शन-यह दर्शन 
गुणकी बृत्ति है| इसका उद्मव दर्शन गुणसे है, शात है, निराकुल्न है प्रभु, 
अनन्तसुख सम्पन्न है, निष्कषाय है, निर्मत है, ऐसा जो उनका परिणमन 
है यह धारित्र गुणसे दद्भूत है। इस तरह शुद्ध निश्चयनयसे जितमे 
भी शुद्ध परिणमन सिद्धमें हुये हूँ उन शुद्ध परिणसनों में प्रयोजनकी शेत्नो 
जानी अपना रहा है | यह परिणमन इन गुणोसे प्रकट दोता है और थे गुण 
इस आत्मा के सहज गुण हैँ, अथवा यह आत्मस्वरूप जो एक अखरड है 
बह इन गुणणोरूपसे इन विशेषताओंके रूपसे जाना जारद्दा है । परमार्थसे इन 
समस्त गुण्णोका अभेदरूप यह आत्मतत्व दै, यहासे प्रकट होता है. कि ज्ञानी 
ने इसके प्रयोजनकी शैज्ञी अपनायी है और उन शुद्ध परिणसत्तोंकी निरखकर 
यह अपने स्व्रभावकी ओर आया है | देखो शुद्ध निश्चयनयकते प्रयोगसे सी 
इस श्ञानी पुरुषने आत्मद्शनरूप प्रयोजरको सिद्ध किया है। 


अशुदनिश्चयनय के ग्रयोगमें ज्ञानीके प्रयोजनक्की सिद्चिकी पद्धति-यह श्षानी 
जब अशुद्ध निश्वयनयका प्रयोग करता दे अब तबकी पग्रयोजनपद्धति 
देखिये। अशुद्ध निश्चयक्रा प्रयोग इस प्रकार होता है। यद्द जीव रागी है। 
जो अशुद्ध परिणमन है इस परिणमन से परिणमते हुए उस एक पदार्थेफो 
सिरखना यह अशुद्ध निश्वयनयक्रा विषय दे, क्योंकि निश्चय कहते हैँ एकको 
देख्नेको, किसी भी निश्चयनयमे दी पदार्थोंकी दृष्टि नह्दी होती । एकको 
निरखना यहीं निश्वयनयका असाधारण अनित्वाय लक्षण है ।इसमें दो राय 
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नहीं है। एकको ही देखें, किन्तु उस एककों अशुद्ध परिणतिसे परिणमत्ता 
हुआ निरखें तो वह अशुद्ध निश्वयनय कहलाता है। ज्ञानी जीव अशुद्ध 
निश्चयनय के भय ग में भी सहज स्वभायके स्पशेरूप प्रयोजनको सिद्ध करता 
है । वह कैसे ? इस नयका जब विस्तार बनायें तो इस बातको न भूलें 
कि एकको ही निरखना है। जब एकको द्वी निरखें तो निश्चयनय बनता है। 
दो निरखनेमें व्यवद्टारनय आता है | जिसका वर्णन अब इसके बाद क्रिया 
जायगा । 


प्रयोजक शैली - अभी यहाँ यह्‌ देखिये कि ज्ञानी जीच अशुद्ध निश्चयनय 
के प्रयोगमें केसी शेज्नी अपनाता है कि जिसके प्रतापसे यह विकल्प होतों से 
छूटकर अद्वैत सहजस्व॒भावमें प्रवेश कर चलता है | इस नयके मतमें जीव 
रागी है, क्रोधी, मानी, मायावी हो रहा है। देखो यह निमित्तभूत पदार्थकी 
दृष्टि छोडकर एक बतेसानपर्यायपरिणत आत्साकों निरखा जा रहा है इस 
चशुद्ध निश्चयनयमे क्रोध हुआ है, क्रोध आत्साक्रे चरित्र गुणका 
विकार है | यह्‌ चरित्र गुणको परिणतिसे परिएमता हुथ्रः जो कुत्र॒ भी ज्ञान 
है, यह्‌ ज्ञान भात्माके अज्ञान गुणका परिणमन है, अल्प हुआ दै, यह इसके 
अपूर्ण भवस्थाकी बात है, कषाय कुद्ध भी हुईं, बह चारित्रतुणका परिणसन 
है, श्रद्धा कुत्न द्ो,|मिथ्यत्वहपद्दी सही-वद श्रद्धा गुण का परिणमन है। इस 
तरह अशुद्ध परिणमनोमें यह निणय ज्ञानी रख रहद्दा है कि ये समस्त परिण- 
मन उन गुणोंकी बृत्ति है। इस अशुद्ध निश्वयनयके विषयको सुनते समयमें 
यह जाननेकी भो इच्छा न करना कि यह हो क्‍यों गया - यह व्यवद्ारनय में - 
चताया जायगा | जिसअॉँख से निरख रहे हैँ उस आँखसे दिखता क्या है । 
. इस शेलीसे इसको अभी देखना है । जब तक इसको अशुद्ध निश्चयनयकी 
, दैष्टिसे देख रहे हैँ तब तक तो तुम ,अशुद्ध परिणमर्नोंकी उनके आधारसें 
देखों कि सब परिणमन इन गुणणोंके परिणमनेसे हो रद्दा दै। 
प्रयोजकपद्तिंगे प्रयोजनकी सिद्धि-- तो ऐसी शेल्लीसे निरखसे पर उपादान 
मुख्य दो जाता है ओर परिणमन गौण होने लगता है-ऐसी स्थिति आने पर 
अन्तःप्रलीन प्योय की दशा होती है अर्थात्‌ पर्याय द्रव्यके अन्तरमें .प्रलीन 
हों गई, अथोत्‌ इस ज्ञानी पुरुष ने अपने उपयोग से पदार्थोंकी यों मिरखतते- 
निरखते ऐसा उपयोग बनाया है कि अब पर्याय दिखने सी जगह धुवगुण दिखता 
ऐ और फिर इस स्थितिसे और अन्तरमें पहुचने पर अशुद्ध निश्चमनयका 
उपयोग छूट जाता है और परसशुद्ध निश्वयन्य के उपयोगमें आता है, तव 
साक्षात्‌ अखरुढ़ निविकल्प स्वभावषका परिचय क्र लेता है। यद्द प्रकरण यों 
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घताया जा रहा दे कि क्षानी जोयफो समम्त उपदेश प्रदग, सगम्त अतिपादन, 
समस्त श्रवण, आनरण, व्यवष्ठार घारित्र सभी बाते एक प्रयोजनडों किये 
हुये होती हैं, जिसे फहते हैं. शादी फा गुरय प्रयोजन । 


सरभीके प्रयोगनका भ्ा9,--मेया ! गुरुय प्रयोजन बिना योई पुरुष नहीं 
रद्द रदा है। कोई गृद्षस्थ धमात्मा है तो उसहा सुत्य प्रयोजन दे धर्म साधना 
घनसंचय उसका प्रयोजन नर्दी है हिसो पुरुपको धर्म में रुचि नहोंहैभौर 
लौकिक ठाठयार्टोकी देखकर यद्ृप्पन महसूस फ्रता है। उसका प्रयोशन है 
घन संचय फरत्ता। फोई न कोई प्रयोतन प्रत्येफ पुरुष रखता है। इस 
शानीका प्रयोजन क्‍या है कि विसल्पेंसे छूटकर असण्ड निर्मिकल्त मिज 
स्तमावमें स्थिर रहेँ, ठप्त रहूँ, तीन रहें, यह प्रयोजन रहता दै। पादे उसे 
इस प्रयोजनमे ?फलता न मिली हो फिर भी इसका ही यत्न वह करता है। 
तो इस परसशुद्ध मिश्वयनयके वर्शनसे भी यही प्रयोजन साधा और शुद्ध 
निश्चयनयके वर्णनसे भी यद्दी अयोजन साधा और अशुद्ध निश्चयनपके 
बर्णनसे भी यदो प्रयोजन साधा | 

व्याह्ासनयके प्रयोयते प्रयोजन पर पहुँचनेकी पद्धव्ि,--अब व्यवद्धारनयका 
प्रयोग दैेसो | ध्यवह्रनयरे प्रयोगमें यह देखा जाता है कि जींवर्मे ये रागा- 
दिक विकार कर्मों के उदयके निमित्तसे दोते हैं | कर्मोडे लदयके निममित्त बिना 
विकार नहीं होते हैँ, यह वात सत्य है। तब उसका प्रयोग किसके लिये 
करना दे उसका प्रयोजन यद्द है कि चुक़ि यह विभाव मेरे स्वभावसे प्रफट 
नहीं हुआ, मेरे सदन सत्वके कारण यई विभाव नहीं वना है, परिणमन 
नहीं घना है। 'औौपाधिक फर्से विपाकके निमित्तसते आत्मभूमिमें ऐसी 
मज्नक हुई, हसप्रकार गुर्णोंक़ा विकृरत परिणमन हुआ है। वह मेने चीज नहीं 
है। मेरा स्वभाव नहीं है. मेरा सत्र रूप नहीं दे | मेरा स्ररूप तो यह अख्तण्ड 
चैतन्य स्वभाव है.। व्यवद्वार प्रयोगका प्रयोजन, परवस्तुओंका निमित्त 
जाननेका श्रयोजन; मिमित्त "और नेमित्तिक दोनों से रुचि दृटाकर अनादि 
अनन्त शुद्ध सुरक्षित निज स्थभावमे इ प्टिको पड़े पानाहै्‌ | पूर्व नयोंक्री भाति 
हस व्यवद्दारनयकों परिक्षानह्ता प्रयोजन यदी आत्मद्शनरूप सिद्धि करना 


| 
बे समस्त वर्णनोंमें और आाचरणोंगें मूल प्रयोजन' यों ज्ञानीजीवका अयो- 
ज्ञन सथ वर्णनोंमें यद्द दी दै कि मैं अपने निविकल्प शुद्ध सहजस्वरभाव जो 
कि आान-दृस्व॒रूप दै उसमें मग्त होझ । यह झ्ानो जैसे इस वर्णनके अ्योजन 
से अपनो समृद्धिको सिद्धिकरता है इसीप्रकार मत) सयम, 'घारित्र, भाषरय 
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सत्संग, स्वाध्याय आदि जो जो भी यह व्यवद्दारधर्स करता है, शुभ क्रियाएं 
करता है, शुभोपयोग बनाता है उन सबका भी श्रयोजन विकल्प भावसे हृटकर 
निर्थिकल्प स्वरूप में पहुंचनेका है । 


ब्राह्य सयमका व त्यागका प्रयोजन:--विश्वके समस्त पदार्थेक्रा सम्बन्ध 
इस शआत्माक्रे अध्यवसाथ और विकल्पोकी उत्पत्ति करनेका आश्रय है, इन्हें 
छोड़ दें तो विकल्पोके उदय होनेका अवसर न रहेगा। ऐसे अवसरमें 
विकल्प भावोंसे छुटफर अखणएड ज्ञावातन्मसथ इस स्वभावके दर्शनर्मे 
लगू'गा | इस भयोजनके लिये हो उसने बाह्य परिप्रद्दोका प्रमाण किया, त्याग 
किया । जो कुद्ध य६ ब्रत संयम करता हैं वह सत्र ऐसी स्थिति बनाए रहनेके 
प्रयोजनसे करता है जिस स्थिति में उस आत्मम्वभावसे विरुद्ध और विम्ुख 
न हो जाऊं, इसके दश्शनती मेरेम पात्रता बनी रहे | इसके लिये थे समस्त 
आचरण करता है.। सत्सगर्मे चैठता है, जाता है, वहां भी उसका प्रयोजन 
अपने इस हो स्वभावके अनुभव्रका बना रहता है। सुनू' ऐसी बात जो 
कआ्रात्माके इस निर्विकल्प स्वभात्रकी प्रसिद्धि करे । करू ऐसा आचरण, यत्न, 
ध्यान जिससे में अपने इस सदज स्वसावमे अवेश कर सकू' । ज्ञानीके 
समस्त त्रत नियम, क्रियायें सबका प्रयोजन एक निज रवरभात्र का दशेन 
ओर इसका उपयोगी बना रहना है | 


जीयनाव्यवत्तायको अज्ञानमयताः--तो इस प्रररणमे यह कहा जा रहा 
है कि तू इन विकलपोके छोड़, इस शआ्रशयकों दूर कर ऊि मैं वूध्वरे जीबोॉछो 
जिलाता हैँ उसका यथाथस्व॒रूप बताया है कि क्‍यों यह अध्यवसाय अज्ञान 
है । इन ।बकल्पोसे हटकर तू अपने शुद्धस्वरूपमे आ, इसके लिए इस बंधा- 


घिफारमें उन सब भाषोंक़ों, अध्यवसायोंको जेसा कि वह अज्ञान स्वरूप है 
दिखाया गया है । 


अज्ञानीओो परमाधप्तत्य , दर्शनका अभाव--जिसकों चस्तुके चतुष्टयका 
परिक्षान नहीं है बह पुरुष वस्तुक्े वाह्य परिकरको देखकर इसप्रकारकी घुद्धि 
घनाता है हि गे अमुक-अमुऊरो करता हैँ । पर ज्ञानी जीव बिकृत परिणसत 
में निमित्तनेमित्तिक भाव होता हुआ भी अपने-अपने स्थरूप चतुष्टयकी 
स्‍्ृतन्त्रताकों निरखतता है। अज्लानतायी दृष्टिमे पड़ा हुआ अज्ञानी जीव 
ऐसा मानता है कि मैन दूसरेको जिज्ञाया है । अपने आपके स्व॒रूपास्तित्वको 
तो बह अज्तानी भूलगया और यह्द सान्ग्रता आगयी कि सैं दूसरेको पालता 
हैं, जिजाता हूँ । ऐसे ही वह व्यवद्दार में मानता भी है, पूसरोंफे गुण गांजा 
भी है; पर बद्ू परशार्ध सत्यको नहीं निरख सकता | 
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' प्र्के द्वारा अन्यमें परिणगनका अमाव-प्रथमतो यद्द बात है कि प्रत्येक 
पदार्थ अपने परमात्मस्वरूपमे अविचल सुरक्षित वने हुये हैं, और उनमें 
द्रव्यत्य गुण होनेके कारण परिणमन भो होता है। तो उनका अपसे 
आपके ही गुणों में परिणमन धोता है। कोई दूसरा पदार्थ अपने द्रव्य 
गुण पर्यायकों दूसरेमें रख देता हो ऐसी बात नहीं है। मैं दुसरोके 
द्वारा जिलाया नहीं जाता हूँ, किन्तु आयुक्रा उदय चल रहद्दा है और उस आयु 
के उदयके नोकम हैं, सावन हैं. वे मिले हुये हैं तो यह जीवन चल रा है। 
यहा कोई दूसरा मेरेमें कुड परिणमन नहीं करता । 

कायरताका अध्यवतताय--जों अपनेफो दूसरेके द्वारा जोवित हूँ, पालित 
हूं, ऐसा समझता है वह कायरताका भाव लिये हुये है। अ्रमुक प्रसन्न रहेगा 
तो मेरी सत्ता रहेगी अन्यथा न रहेगी । नाना कल्पनाए' बनाता है, और ऐसी 
बरिपरीत कल्पनाश्रेमिं कल्पनाए' बढ़ा-वद्ाकर ऐता कुत्न रूप रख लेता है 
कि अपने ही अग्तित्यकी व्‌ सत्र नहीं रख पाता ।तो मैं दूसरोंफे द्वारा 
जिलाया जाता हूँ, ऐवा सोचना, यहू अध्यवसाय भी निश्चयसे अज्ञान है। 
आयुका क्षय हो रहा दो भोर कोई हित मुझे बचाले ऐसा नहीं हो समता है । 


पुराण पुरपों द्वारा ज्ञानकी शरण'--वडे-बढ़े पुरुषों, ऊचे पुस्यशाल्ी, चक्री 
नारायण प्रतिनारायण बलभद्र जैसे ऊ'चे पुरुपमी अपने कुटुम्मीजनोक़ों 
मरते देखकर कुछ 'अपनी कला नहीं खेल सके । अन्तमे उन्हें भी ज्ञानकी ही 
शरण लेनी पढो | ज्ञानी शरण लेनेसे द्दी निमंयता आयी। जो ज्ञानम्री 
शरण नहीं लेता भौर देहके वियोगको ही झपना नाश सममता है उसे सय, 
शल्य, चिंता आदि सभी श्रार्पत्तियां सताती हैं मैं दूसरोंके द्वारा जीवित 
नहीं होता | यदि में जिन्दा करता हूँ दूसरेफी, ऐपा मानें तो अश्ञान है। मुझे 
दूसरे लोग जीवित यनाए रहते हे ऐसा मानें तो अज्ञान है क्‍योंकि जीवन 
होता दे आयुके ददयसे, ओर आयुके उद्यके, किसीके उद्यके कोई दूसरा 
दे नहीं खकता । 

हु.ख सुल देनेके। अ््यवसायक्री अज्ञानरूपताः--अब जिज्ञासु प्रश्न करवा 
है कि खेर यद तो बहुत बढ़ी बात है जिन्दा कर देनेकी । केाई किसीके 
जिन्दा नहीं करता, पर यद तो देखा जाता है कि एक दूसरेके। दु'खो सुखीतो 
कर देते हैं । कोई किसीके ऊपर आपत्ति डालदे तो वह तो दु खो द्ोता रहता 
है ऐसा देखा जाता है। सो केई किसीको दु'खी तो किया करता है, और 
सुल्ोभी के।ई करिप्तीको कर देवा है यह भी देखा जाता है। कोई भूखा बैठा 
है भाजत करादिया अथवा मम हो दो बातें करदो । तो एक दूसरेको दुखी, 
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सुखी फरता है कि नहीं ? उसके उत्तरमैं कुन्द-कुन्दाचायदव यह बतलाते हैं 
कि दुःखी और सुखी करनेका जो अध्यवसाय बनाता है उसकी भी ऐसी दी 
गति है अथोत्‌ वह भी अज्ञानी है । 

जो अप्पणा दुमयण॒दि दु'क्सिदसुहिदे करेमि सप्त ति। 

सो मृढो अयणाणी णाणी एत्तो हु विवादों ॥₹४३ै॥ 


जो जीव ऐसा मानते हैं कि मैं अपने आप दूसरोंको दु.खी सुखी किया 
करता हूँ वे जीव मोदी हैं, अज्ञानी हैं। ज्ञानी जीवॉकी तो यह धारणा है कि 
प्रत्येक जीव अपने परिणामोसे सुल्ली और दुःखी होता है । 

वस्तुगत स्वरूपः-मभैया | वास्तविक स्वरूप जाननेके लिए अर्थात्‌ बस्तु- 
गठ तत्त्व जएनतेके किये सयोगदष्टि या निमित्त नेमित्तिक सम्बन्धी दृष्टि 
दृढ़ नहीं की जाती है। यद्यपि कोई भी विकार किसी परउ्पाधिके सन्निवान 
बिना नहीं होता, इतनेपर भी परिणमने वाली वस्तु केवल अपन परिणतिसे 
ही परिणमतवी है। कोई भी बस्तु निमित्तमूत अन्य पदार्थो'की परिणतिसे 
अपनेको जोड़कर नहीं परिणमा करतो है। लोकमें देखा जाता है कि लोग 
दूमरेके सुबका और दु.खऊ़ा उपाय बनाते हैं, पर उस दुःखका उपाय करते 
हुये में भी कुछ नियम वो ऐसा नहीं हे कि सुखका उपाय बनाया जाय 
दूसरेके, तो वह सुखी ही हो और दु खोंडा उपाय बनाया जाय तो बह 
दुःखो ही हो, यह कोई नियम नहीं है ये बाह्य जिंतने भी उपाय हैं, निमित्त , 
नहीं कहलाते हैं, ये आश्रयभूत कहलाते है । 


निमित्त और आाश्रयः--निमित्त और आश्रयभूतमें अन्तर है । जीवके 

विकार परिणसनका निमित्त कर्म है न कि धन, वैभव, अन्य जीव आदि । ये , 
फोई निमित नहीं हैँ जीवके विभाव होनेमें, क्रित्तु जोबके विभ्राव होनेमें 
निमित्तभूत जो कर्म है उस कस के ये सब नोकमं हैं । इसे आश्रयभूत' कहते 
हैं। आश्रयभूत पदार्थों में नियम नहीं है कि बह किसी श्रकारका केई विकार 
परमें करनेका निमित्त हो | तभी तो जो ज्ञानीपुदष है वह किसी एक चीजफे। 
देखकर ज्ञानमय भाव बनाता है, और अज्ञानी पुरुष है. वह अज्ञान भाव 
बनाता है । 


भावके आश्रयका (विषयका) एक हष्टान्तः--जैसे एक दृष्टान्त प्रसिद्ध है 
कि केई नगरमे वेश्या गुजर गयी, लोग उसे जलाने के लिए जा रहे थे उसे 
देखकर कामी पुरुषके यह भाव हुआ कि यह न गुजरती अभी तो इससे 
ओर मिलते, पर ज्ञानोका यह भाव हुआ कि ऐसा दुर्लभ सनुष्य जन्म पाकर 
ध्‌ 
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४८] | [ समयसार प्रवचन दशमभाग 


भी इसमे व्यथे खो दिया । इस नर जन्मसे चह अपने कल्याणका काये 
निकाल सकती थी । तो कुत्ते स्याल वगैरह सास खाने के लिए यह कल्पना 
करते हैं कि ये जला रदे हैं, इसे यों ही छोड़देते तो कई दिलोंका भोजन 
था। चीज एक है, पर भाव अतेक प्रकारके क्‍यों हुए | इसक! अर्थ यह है कि 
वह बाह्य वस्तु किसीके भावका निमित्त नहीं है किन्तु विषयभूत है, आश्रय 
भूत है। निमित्तभूत कर्क लोकर्म है। जिस ज्ञानो पुरुफके उस समयमें जो 
भाव होते हैं उस ज्ञानीके उध् प्रकारका कमा बिमित्त है, और अकज्षानोके 
जो मात्र होता है उसके दूसरी प्रकारकी प्रकृति निर्मित्त है। जिस प्रकार- 
की वहाँ प्रकृति है उसके उढ्यमें उस प्रकारका परिणाम हुआ। वहाँ तो 
पर है, पर इन बाह्य पदार्थो' के साथ अन्वय व्यतिरेक 
नहीं है । | है 

ब्यामोहमें कर्ता लका भाशय-तो भेया | इन आश्रयभूत चौजोको यह जीव 
दुःख-सुख करने वाली मानत। है | जो थो देखता दै कि में अन्य प्राणियोंको 
दु'खो करता हूँ अथवा सुखी करता हूँ बह मूढ है, सोहदी है, पर्योयमुग्ध है। 
उसे अपने चिदानन्द्रवरूप आत्मतत्त्वकी खबर नहीं दे। दृश्यमान जो ऋछ 
भी शरीर आदिक हैँ इनको दी वह अपना सब कुछ समझ रहा है, और 
न उसे स्वतन्त्रता की खब२ है। प्रत्येक पदाथे स्वय अपना द्रग्यत्व गुण लिये 
हुये हैँ। उस द्रव्यत्वगुण॒का कार्य क्‍या है कि चह्‌ निरन्तर परिणमता रहे । 
प्रत्येक पदार्थ अनादिसे सदाकाल तकके लिए श्पने द्वव्यत्व गुणके कारण 
निरन्तर परिणमता रहा है, परिणमता रहेगा। कोई किसी की शक्ति लेकर 
नहीं परिणमता | पर ऐसी खुबी है. कि वेभाविक शक्ति वाला जीव और 
पुदूगल इन दो ,पदार्थोक़ी योग्यवा विकाररूप परिणमनकी है, सो जिस 
निमित्तका साशिध्य पाता है उस अनुरूप अपनेमें अपना विकार परिणमन 
बना लेता दे । 

निवित्तनैमित्तिकमाव होनेपर भी परिणमनकी स्वतत्त्रता--मैया ! यह बात 
नहीं है कि अशुद्ध उपादानमे केवल अगले समय होने बाली एक पर्योयकी 
ही योग्यता है, उसमे अनेक योग्यताए पड़ी हैं और वे योग्यताएं इस सम्भा- 
बनासे जानी ज्ञा सकती हैं. कि!“इस प्रकारका निमित्त सिलनेपर थों बन 
सकता है, यों बनता दै-यों बनेगा । यों इस सम्भावचासे। जाना जाता है 
जैसे कुम्द्ाररने चाकपर घड़ा बनाया, बना रहा है, उसने हुए मिट्टीके लेदिमें 
चू'कि बह घड़ा बन जायगा इसलिए कया फेवल उसमें घढ़ा बननेकी ही 
योग्यता है | सस्मभावला करो कि यदि वह घड़ा वनाने जैसा विकल्प न करके, 
भड़ा बनाने जैसा द्ाथका इतना बड़ा श्रम न करके एक सकोरा वनानेका 
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विकल्प फरता होता और सफोरा बनानेके अलुरूप ही अपने दाथकी संकुचित 
क्रिया फरता होता तो क्‍या सकोरा घनना आअशकक्‍य था ? घन जाता। 
उपादानसें अलेक पर्याय होनेकी योग्यता है। जैसा निमित्त पाया उस रूप 
परिणसा | इतनेपर भी निमित्तमूत किन्हीं भी पदार्थोकी परिणतिसे नहीं 
परिणमा | अर्थात्‌ किसी भी नि्मित्त भूत पदार्थने इस उपादानको नहीं परि- 
णसाया, किन्तु उन निमित्तोके सन्निधानमें यह सिदट्टी अपनेद्ी परिणमनसे 
अपने में विस्तार बनाऊर परिण्भ गई । जा 
तुखदुखदाता कोई ने आन -- सेया ! समस्त पदार्थोंकी स्वतन्त्र 
स्वरूपास्तित्वमें व्यवस्था है। ऐसी स्थितिमें कि में दूसरोंको दु खी कर देता 
हूँ सुखी कर देता हूँ या कोई दूसरा भुमे सुखी दुखी करता है, यह भाव 
अतन है| एक पिता या मा अपने बच्चेके प्रति वर्षो से यह भावना रखती 
आयी है. कि यह वेटा मुझे! सुखी रखेगा, बुढ़ापेमें मुझे! सुख देगा, पर 
बेटा बढ़ा हुआ, उसका ,सन स्वच्छन्द हुआ, वह माता, पिताको कुछ भी 
नहीं गिनता, परवाद्‌ द्वी नहीं करता, अत्युत उनके सुखके साधनोंसे 
ब्रिल्कुल रुपेत्ता रखता दै। तो फोई फिसीसे आशा लगाये कि यह मुमे 
आगामी कालमे सुखी करेगा, यह उसका सोचना मसिथ्या है। क्‍या पता है 
कि बह आगामी कासमें किस प्रकारके अपने परिणाम बनाये। इसका नियस 
है या विश्वास दे क्‍या कुछ ? 
किसी भी जीवगें श॒त्र॒त्व व मित्र॒तके अरतिबन्धका अभ्राव:--आआज जिसे 
आप अपना परस सित्र सममते हैं वह मित्र है तब तक जब तक कि उसका 
कुछ ध्वाथे सिद्ध होनेसें आपसे सहायता मिलती है। जिसे आप परम 
मित्र समझते हूँ फि यद्द कभी भी मेरे सनके खिलाफ हो ही नहीं सकता,आप 
किसी दिन उसकी इच्छाके खिलार कुछ कारये तो कर दीजिये, उसकी रवार्थ 
साधनामें कुछ विधात तो आपके निमित्तसे आने दीजिये, फिर भी क्‍या 
यह आपसे स्नेह फर सकेगा १ नहीं कर सकता। क्विसी जीवमे यह दीका 
नहीं लगा है कि यह मेरा मित्र ही है, यह मेरा शत्रु दी है | आज जो श्र 
है, आपका भला पर्ताव देखकर उसका चित्त इस प्रकार परिणत हो ज्ञाय कि 
यह आपकी भलाई सोचसेमें दत्तचित होने क्षगे । 
निमित्तनेमित्तिक भाप होनेपर थी निमित्तके छक्त्यमें हितका अभाष:-चर्दोंँ न 
फोई किसीको दुःखी करने चाला है और न सुखी करने वाला दै, सभी जीव 
अपने प्यापमें विषय और कपायकी भावता बनाए हुये हैं। अपनो अपनी 
भावनाफे अनुरूप ये अपने आपसे अपना परिणमसन कर रहे हैं। कोह पदार्थ 
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किसी पद/थंकों न परिणमाता है, न उसमें कुछ अपने गुण देता है, निमित्त 
नेमित्तिक व्यवस्था अवश्य है जो कि मेटी नहीं जा सऊती, चाहे वद्द अदत् 
बदलकर किसी भो अकार द्वो, दो रही है, पर कल्याणार्थी जनोंको दृष्टि 
कटा देना' चाहिए ? अपने जीवनका लक्ष्य क्या बनाना चाहिए ? यदि पर 
लक्ष्यही घनाया और पर चर्या दी रही तो उससे भात्मामें ज्ञान ज्योति 
का अनुभव तो नहीं जग सकता | उस अनुभवके जगनेके लिए तो समस्त 
वाद्य पदार्थो'का बिस्‍्मरण करना होगा और केवल एक आत्मतत्त्व हो अपनी 
दृष्टिसें रखना होगा। 

यु अशुभ शुद्ध कार्य--में परको दुखी सुश्ली करता हूँ ऐसा बहिरात्मा 
पुरुष ही सोचते हैं | में केवल अपने परियामोंको दो कर सकता हूँ | अपनेक्ो 
दु खो करनेका परिणाम क्रिया तो पह्ां इस परिणाम भात्रसे मेरा घुरा दो 
गया, कर्मेबध दो गया, और मैं दूसरोको सुख। हॉनेफी भावना रखे हैं, 'जगत 
के सब जीव सुखी हों, इन जीवोफा सुख तो स्वभाव ही है, ये अपने सुख 
स्वभावपर दृष्टि तो दें इस भावको शुभ काये कहा है । शुभ अधुभ भावसे 
रहित हो, ज्ञाता मात्र रहनेको शुद्ध काये कहा है। .' | 

' सतकी शाश्वत परिपृर॑ता--के बल दृष्टिके सोड़ कर देने मात्रका कार्य 

करना 'है। भेया ! मैं रबय॑ परिपूर्ण हैँ, आनन्दस्वभावी हूँ, अधूरा नहीं 
हूँ। इसमें कुछ बनाए जानेको नहीं पढ़ा है | यद्द पूर्ण सत्‌ है । पूराका ही 
पूरा. यद्द विकार 'परिणमन करके विक्रत अवस्थाको।रख रद्दाहै। उसमे भो 
यह पूरा है; केवल एक रग बदला हुआ है, और जब अपने आपकी हन्मु- 
खता करेगा तभी वही पूरा दै । यह मैं सत्‌ अधूरा नहीं हूँ कि मैं झाधा तो 
सत्त्व रख पाया हूँ और अभी आधा सत्त्व रखनेकी जरूरत है | यह पूराका 
पूरा दृष्टि की विपरीत्ततामे/विकाररूप परिणमस रद्दा है और यही पूरा“फा 
पूरों अन्तर दृष्टिसें। स्वभाव रूप परिणम रहा है। हु 


.. मेदविज्ञानका प्रतप--ल्ञानो जीव जानता है कि मैं मात्र अपने परिणामों 
को द्वी कर सकता हूँ | चू कि वह भेद विज्ञ।नमें स्थित है ना, इसलिए इस 
भ्रेद्विज्ञानके प्रतापसे वाह्म निमित्तोंकी दृष्टि न करके अपने आपकी और 
प्रज्ञा करवा दै और अपने स्वरूपकी अंनुभूतिकी ओर चलता है तब उसके 
परम उपेक्षा सयप् होता है| संयम दो प्रकारके होते हैँ उपेत्ता सयम और 
परिहत सयम्॒ ! वचा-बचाकर प्रवृत्ति करके व्यक्षद्वार अद्विध्वामय बनाना, 
जीव दया करना, ये सत्र अपह्ृन सयम हैं, और जहाँ जीव राशि -हो, पाप 
विंकार बनानेका सावन बनते हों उनसे ह॒टे हुए रहना यह्‌ उपेक्षा संयम है, 
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और बस्तुका यथाथे स्वरूप जानकर किसीमें राम न करना हंष न करना, 
ज्ञाता मात्र रहना, यह है. परम उपेक्षा संयस । भेद्विज्ञानके प्रतापसे 
ज्ञाताके उपेक्षा संयम प्रकट होता है | 
कतशत्यता--सिद्ध मगवानको कृतकृत्य कहते हैं, प्रभु 'अरहंतकों ऋत- 
कृत्य कहते हैं-और कृतक्ृत्यताक्की बात सम्यग्दृष्टिके भी दृष्टिसें प्रकट होती 
है। कृतकृत्य कहते हैँ जो प्रभु है, केवल जानी है। ऋतदत्यता का 
अर्थ यह है कि कर लिया है करने योग्य काम जिसने | सो करने योग्य 
काम तो परवस्तुको पर जानकर उनसे उपेक्षा करके अपने आपमें अपनी 
उपल&्धि करना, यद्दी करने योग्य काम था सो उन्होंने कर लिया। अब 
उतकों करनेकों कुछ नहीं रहा ।! 
कृतकत्यताका मूल भाव - अब दूसरी दृष्टि लीजिये कास किया जा 
चुकना तब कहलाता है जब करनेको कुछ न रहे | इस लोकव्यवहारमें भी 
किसीने सकान बनवाया | सकान बन चुका । सकान वन चुकनेके बाद जो 
एक संतोषकी सांस लेकर विश्राम मानते हैं वह विश्राम अन्तरमें देखो 
मकान घननेके कारण नहीं हुआ, किन्तु आज यह सात्र आ पाया 'कि' अब 
मेरे करनेको कुछ काम नहीं पड़ा है, इस भावक्ता उसे विश्राम सित्रा है, तो 
कुछ फास करनेको नहीं रहा, ऐसी स्थितिका नाम कृतकृत्यता है। 
सम्यग्‌ दृष्टिकी वस्तुतिषियक दृष्टि-सम्यग्दष्टि जीव तो समस्त वस्तुओं 
को उन-उनके ही स्वरूपमें देखता है। प्रत्येक सत्‌ झपनेही गुण पर्यौयमें 
तन्मय है| मेरी परिणमन क्रिया जो कुछ होगी मेरे ही प्रदेशमें मेरे ही गुणों 
के परिणमनसे होगी । अन्य कोई पदाथ कि गुणोंके परिणमनसेया परिणतिसे 
न होगी । निमित्त नेमित्तिक भाव है, उसे एक बार जान लिया, बार-बार 
झपने उपयोगमें लेनेसे उपग्रोगक्े यत्र तत्र बिचरनेका अवसर बढ़ता है। 
इस प्रकरण मे जहाँ बस्तुकी स्वतत्नता देखी जा रही है वहां साज्न यह देखिए 
कि प्रत्येक पदाथे अपने द्रव्य गुण पर्योयसे तत््मय है । किसीके स्व॒रूपका 
किसी दूँसरेके स्वरूपसे सम्बंध नहीं है | प्रत्येक अपनी परिणतिसे परिणमता 
है ।'वहाँ कोई किसी दूसरेको परिणमाता नहीं है | किसीके प्रदेशमें' प्रवेश भी 
कोई दूसरा नहीं कर सकता | जहां एक क्षेत्रावगाह वंधन हो ऐसी स्थितिमें 
भी एक पद।थे किसी दूसरे पदार्थका स्वरूप नहीं रखता । 
.. सभ्यग्वष्टिकी कृतड़त्यता- वस्तुस्वातञ्यके निरखे जानेसे ज्ञानी जीवफा 
निर्णात हुआ परिणाम यही है कि कोई' पदार्थ किसो दूसरे पदा्थकों करता 
कुछ नहीं है ऐसो दृष्टि स+यकत्इमें जग जानेपर यह ही भाव आया कि मेरे 
लिए प्र पदार्थो' में करनेको कुछ नहीं है ।' करद्दी नहीं सकता । फेवत्न 'अपना 
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परिणाम किया, भाव घनाया। उस भाव बनानेकी सीमाझं द्वी रहकर उसमे 
अपनेको सुखी किया, लो दुःखी किया। यहा तक उसकी क्रिया चली | पर 
वस्तुमे उसको कुछ क्रिया नहीं चली । यो दृष्टि रखने वाले ज्ञानी पुरुषके 
भी कृतकृत्यता आगई। करनेको कुछ रहा नहीं । 


कतशत्यताके उपयोगमें निरापदता-ज्ञानी जीव पर वस्तुर्में करमेकी नहीं 
मालता है कि मैंने किया है, या पर पदार्थमि कुछ करनेके लिए झटका है । 
ऐसी उसको दृष्टिकी निर्मलतामें बात जच रही है इसीलिए सम्यम्दष्टि 
भी कृतकृत्य है | रागसदूभाव रहने तक ज्ानीकी ऋृतकत्यताको 
पूर्ण तो नहीं कह्दना चाहिये, पूर्ण कृतकृत्यता तो ग्रभुकें ही है,मगर कृतक्ृत्यता 
की दृष्टि इस ज्ञानीके जगी है | जब यह कृतकृत्यता इसकी दृष्टिमें 
ञआ्राती है तो सारे सकट, सारे उपसर्ग इसके शात हो जाते हैँ । बडे बढ़े 
योगीजन बड़े उपद्रबॉमें, फसावोंमें भी अपने ज्ञानकी उपासना करनेमें कुछ 
क्षण अविचल रह जाते हैं । व्‌ अ्रताप है इस निज ज्ञानस्वभावकी दृष्टिका । 
जैसा यह परिपूरँ सत्‌ है, विविक्त है, इतना मात्र निरखनेका ऐसा बढ़ा 
प्रसाद है कि किसी भी प्रकारके सकट और उपद्रव हों, इस स्वाहुभवफे काल 
में वे सब ध्वस्त हो जाते हैं 0 


!. ओअज्ञान दृष्टिका परिणाम--यहां यह प्रकरण चल रहा है कि मैं दूसरे 
जीवोंको दु ग्बी करता हूँ या सुखी करता हूँ ऐसे कठ त्व का जो अध्यवसाय दै 
वह अन्लान है| ज्ञानी जीचके यह अज्ञान परिणाम नहीं होता | इसी प्रकार 
मैं दूसरे जीबोकि द्वारा ढु खी किया जाता हूँ या सुखी किया जाता हूँ, यह 
अध्यवसाय भी तअज्ञान दै। पक वो €बय दु ली है यह जीव अपनी कल्पनाओं' 
के कारण और फिर किसी दूसरे पदार्थपर जो कि आश्रयभूत दे उसमें यह 
दृष्ठि लगाये कि असुक भेयाने मुस्े दुःखी कर डाला है इसलिये हसारा 

ख बढ गया है, सो दुखी तो वह्द था ही, एक अम ओर बढ़ा लेने 
से दुःख उसका ओर बढ़ गया । 


हृष्टि और सृष्टिः--भैया ! क्लेशके प्रसंगरें यह सोचे कि में ऐसा दी 
अपना ज्ञान वना रह। हूँ, विकल्परूप परिणम रहा हूँ, जिसके कारण ये 
क्ल्लेश बन रहे हैं. ऐसी भावना जगे तो यह अपने आआपपर ज्ञल्दी काबू 
'प लेगा, पर जब परकी दृष्ठि जगगयी तो भ्रम और फैज् गया | इस विकल्प 
विस्तारमें अब वह बहुत कुछ विवश द्वो गया। मैं दूसरेके द्वारा ुःखी,सुखी 
किया जाता हूँ, यह अध्यवसाय भी निश्चित अश्ञान है | जिसके यह भध्यव- 


[ $३.!- 


साय है वह भजञ्ञानी होनेसे मिथ्या दृष्टि है ओर जिसके यहू अध्यवसाय 
नहीं होता है वह ज्ञानी होनेसे सम्यग्दृष्टि है। 
में जीवको सुखी दुःखी करता हूँ अथवा में किसी अन्यके द्वारा सुखी 
होता हूँ ऐसा परिणाम करना अज्ञान क्‍यों है १ ऐसा प्रश्न होनेपर निम्नलि- 
खित तीन गाथावोंमें उत्तर दिया जा रहा है । 
कम्मोदयेण जीवा दुक्खिदसुहिदा हृपति जदि सब्चे | 
कम्य च ण्‌ देधि तुम दुक्खिद्यु हिदा कह कया ते ॥२५७॥- 
कम्मोदयेण जीवा दुविखिसुहिदा हवति जदि सब्बे । 
कम्म॑ च ण॒ दिंति तुहं कदोसि कह दुक्खिदो तेहिं ॥२५५॥ 
कम्मोदयेण जीवा दुक्खिद्सुहिदा हवति जदि सब्चे 
कम्म च ण्‌॒ दिंतितुह कह त छुहिदो कदो तेहिं-५0॥ . , 
सुख दुःखका कारण:--जब कि जीव कमके उदयसे ही दुःखी और सुखी 
होते हैं और क्रिसीके कर्मको तुम दे सकते नहीं हो तब फिर तुसने उन्तको 
४ दुःखी सुखी कैसे करदिय। । दु.ख और सुख सोहनीय कर्मो'की सहायतासे 
वेदनीय कर्मो'के उदयके निमिचसे होते हैं, मोहनीय कर्मका उदय न हो, 
ओर वेदनीयका उदय हो ऐसा तो सस्सव हो सकता है, पर वेद्वीयका उदय 
;त् हो और मोहनीयका उदय हो, यह सम्भव नहीं है | 


किभावों व कर्मों 'में सम्बन्ध एवं स्वृतत्रताः--यहं जीवके विकारोंका और 
, फर्सोका परस्पर निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है | ऐसा नहीं है कि जोवके जब 
विकार होता है तब होता द्वी है इस जीवके ही कारण , तथा उस ससय जो 
सपश्मिधि में कर्मोइय होता है उसको निमित्त कहते हैँ। ओर ऐसाभी नहीं है 
' कि कर्मोंका उदय इस जीवमें कुछ अपनी क्रिया करता हो, दोनों ही जगह 
' उसका अपना-अपना परिणमन है । फिर भी इस विकार परिणमन्र करनेवात्ते 
उपादानसें' ऐसी कल है कि वह पर उपाधिका निमित्त पाकर अपने आपमें 
विकाररूप परिणमन'कर लेता है ऐसा ही वचनागोचर एक सम्बन्ध है जिस 
सम्बन्धको स्पष्ट करने के लिये कोई विशेष ऐसा शब्द नहीं है जहाँ यह 
भान हो जाय कि निमित्तनेमित्तक सम्बन्ध भी है, और फिर भी उन्त पर 
पदार्थों में अपना ही अपना स्वत्तत्र परिणमन है । जिसका निर्मल शुद्ध परि- 
णास होता है, प्रामाणिक परिज्ञान होता है ऐसे पुरुषको यह सब प्रसंग स्पष्ट 
विदित हो जाता है । 
मोक्षमार्यका भवसर--कर्मों का उदय दोता है तो जीवमें विकार परिण- 
लन होता दे ओर जीचमें विकार परिणमन होता है तो उसका निमित्त पाकर , 
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नवीन कर्मो फ्रा बन्धन दो जाता है। ऐसी स्थिति सुनकर यह शंका न करनी 
कि जब फर्मोका उदय्र होता दै तो विकार हुआ और विकार हुआ तो कर्मोंका 
बन्धन हुआ | जब कर्मो' का वन्‍्धन हुआ तो उर्य आयगा, जब उदय आया 
तो फिर विकार हुआ | इस प्रकार वो कभी ससार छूट नहीं सकता | ऐसी 
शंका इस कारण नहीं करना चाहिये कि पदार्थो' के विविध परिणमन हुआ 
करते हैं । ' 
मंद अनुभायके उदथका अवसर-सले ही अनेक सम्रयोके पहिलिके कर्म 
बघे हुए आज उद्यमें आ रहे हैँ, सो जय वे कर्म बंधे थे उस बधके समयमें 
हीं बद्ध कर्मांमें निपेकोंका भाग होगया था कि अपनी स्थिति पर्यन्त आयाधा- 
फालकों छोड़कर बाकी सारी स्थितिमें अमुक-अमुक समयमें इतने-इतने 
अनुभाग वाला इतने-इतने प्रमाणमें निषेकका उदय होगा। जैसे किछी एक 
पूर्वी ससमयका निपेक विभाग द्ोगया इसी तरद्द अनेक पूर्वंबद्ध समयोंका 
निषेक विभाग हो जाता है। छस विभागके समयमें यह बहा बंटेबारा 
होता है कि इस समयमें इतनी शक्तिके साथ उदय द्वोगा, शअम्ुक में इतनी 
शक्तिके साथ उदय होगा । ऐसे समस्त बचे हुए निषेकोंका एक समयमें 
अपने-अपने भागों के अनुसार अनेक निपेकोंका उदय होता है भौर उस 
भागके कारण कोई समय ऐसा भी द्वोवा है कि जिस समय मंद्‌ अतुभागका 
उदय दो | ऐसी परिस्थिति होती है निमित्तकी ओरसे । 


' विशुद्धिके अवसर--अब उपादानकी ओंरसे वेखिये। कर्मो'के क्षयोपशम - 
फी लव्धिके द्वोनेपर इस जीवकी विशुद्धि बनती है ओर वे विशुद्धिया किप 
प्रकारकी कर्म परिस्थितिसे किंवनी श्रकार तक की सीमाओं के भीतर हो 
सकती हैं ! उनमेसे यथा अवसर, जितना भी जघन्य अनुभागोंका विभाव 
बन सकता है, कपायका परिणमन हो सकता है ऐसे धीरे-धीरे आत्म बृक्ष 
की ओर द्ोने वाले परिणमनसे फिर इसको विशुद्धि अधिक बढ़ती है भौर 
इस प्रकार फिर कर्ममें भी संक्रमण, निर्जेरण, सम्बरणकी, वृद्धि हुआ करती 
है | और योंफिर मिमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध पूर्वेक झात्मामें विभाव कमदहोता 
है ओर कर्मोमें हासःदोता है | 

"उपयोग द्वारा कैसी किसी विधावकी पक्डका अभाव--तीसरी बात यह है 
कि इस जीवको जब कुछ साधारण रूपसे कुछ वोध या भेद्‌ विज्ञान जगता है 
ओऔर जब उपयोग इस भेदविश्ञानके श्रवापसे, अपने प्रश्नाबलकी वृद्धिफ्े 
तथा किसी अन्य शुभमें चित्च.लगा होनेसे विभावकों अज्ञोकार नहीं करता, 
प्रदण नहीं; करता है, सो कर्मोद्यज, विकार द्वोनेपर भी च्‌कि हह्होंने 
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उपयोगमें स्थान ग्रहण नहीं लिया इस कारण वे अब तीत्र बंध करने के 
निमित्त नहीं पाते हैं बन्धप्रसंगमें प्रथम तो यह वात है कि नवीन कर्मोका 
जो बधन होता है उन नब्गेन कर्मो'के बंधतका निमित्त है उदयागत कर्म, जो 
कर्म निषेक उदयसे आये हुए हैं वे होते हैँ नवीन वंषनके निमित्त | पर उन 
उद्यागत कर्मों मे नवीन कर्मो के बंधनका निमित्तपता हो जाय, इसके निमिष्त 
होते हैं ये रागादिक बिकार और ये रागादिक बिकार तीन्र बधन करानेके 
निमित्तमे निमित्तत्वका निमित्त बच जाय, इसमे कारण है उपयोग का 
विकार्से प्रवेश। यदि उपयोग विकाग्फोग्रहण करता है अथात्‌विभाव अपनी 
बुद्धिमि उपयोग द्वारा आता है तो उन विफारभापोंके निमित्तस उद्यागतकर्म में 
तीत्र क्स॑बंधनका निमित्तपना हो जाता है। ऐसे अनेक तस्वोंके कारण ऐसी 
परिस्थिति प्रकट छोती है कि जोबकों अपने विकाशसें बढ़नेका बल प्रकट 
होता है। 

निभित्तनैमित्तिक सम्बन्ध वतानेका ग्रयोजन!-कर्सो के उदयका जीचके 
विक्रारकेसायथ निर्मित नेमित्तिक सस्बन्ध है अर्थात्‌ कर्मोदुयके विना जीवमें 
विक्रार नहीं द्ोता है तिस पर भी कर्म प्रकृति जीवमे कुछ भी अपना द्र॒त्न 
गुण पर्याय असर नद्दी डालती हे किन्तु ऐसा ही सहज मेल दे कि अमुक 
प्रकारकी विकार योग्यता बाला उपादान अनुकूल निमित्तकों पाकर अर्थात्‌ 
ज्ञिस निमित्तको पाकर यह उपादान अपने आपसे विकार परिणमन कर रुकता 
है ऐसे निमित्तत्रो पाकर यह उपादान अपनी प्रकतिसे जिफाररूप परिणाम लेता 
है। इस निमित्त ने सित्तिक सम्बन्ध को बतानेका प्रयोजन यहां यह है कि हे 
हितार्थी जीव ! तू किसी जीवमे ठुःख अथवा सुख उत्पन्न कर देता है इस 
प्रकारका अस सतकर और परक्ी भर अपना लक्ष्य सत बढ।। तू किसी भी 
जीवके सुख अथता दु खको उत्पन्न नहीं कर सकता ये जीव स्वय ही कर्मोकि 
उदय का निसित्त पाकर सुखी ओर दुःखी होते हैं । 

सुख दुःखोंकी कल्पनामुलकता:-- सुख नाम हे साता परिणासका और 
दु ख नाम है असाता परिणामफा जहों इन्द्रियोंडो सुदग्वना लगे उसे कहते 
हैं सु और जहां इन्द्रियोंके असुहावना लगे वेचैत्ी सदसूस हो उसे कहते 
हैं दु ख परिणाम सुख ठुख भौरका सम्बन्ध केवल वेद्नीय कर्मके उदयसे नहीं 
है। वेदनोय कमका उदयतो सुख दु.खका यद्यपि साज्षात निमित्त है पर जब 
तक सोहनीय कसेके उदयको सेन नहीं ग्राप्त होती तब तक जीवकों सुख 
अथवा दु लव नहीं उत्पन्न होता | जेसे मानो ज्ञानी जीवको भी वह ही दात- 
वरण मिलता है जो एक अज्ञानी पुरुषको मित्रता है। अज्ञानी जीवतो उस 

5 


६६ | - [ समयसार प्रवचन दक्षमभागे 


वातावरण में रहफर सोहनीयके उदयमें राय बनाकर, कल्पनाए वनाकर दु'ख 
अनुभव करता है जब कि जानी जीव बस्तुम्वरूपके यथार्थ मर्मके लक्ष्यमे 
लेकर ज्ञोभ नहीं करता है। 


छपद्वारी ज्ञानवल'-जानी जीव पदार्थों का स्वरूपचतुष्टय, उनकी स्वरूप 
सीमा उन उन परदार्था में ही आागेपित करके किसका किसतरह क्‍या सम्बन्ध 
है। यह भी जानता है ओर पदार्थों का स्वतन्त्र स्वरूपवर्तन भी निएफ्तता हे। 
प्रत्येक पदार्थ अपने आपके प्रदेशोंमे अपना परिणमन करके उध्त परिणमनके। 
समाप्त कर देता है, भोर नवीन परिणमन कर लेता है, यों प्रत्येफ पदार्थमे 
अपने स्वरूप परिणसनकऊी घारा चलती रहतो हे । कोई ऊफिसी दूसरेक्े परिण- 
सन फो ऊर्ता नहीं द्ोता है । ऐसा विशद्र ज्ञाम होने के कारण इस ज्ञानी 
जीवफो ऐसे चाताबरण में भी रहरूर जहा फि यह अज्ञानी संकल्प विकल्प- 
बश दु'खी रहना, ज्ञानी दु ख अनुभव नहीं करता 

ज्ञान बलका ग्रता१- सेया | पुराण पुरुपोमे श्रतेक पुराण पुरुष ऐसे हुए 
जिनपर अप्ताताऊे उ्यवश कितनेही उपद्रत 'प्रॉर उयलर्ग आये-ऐसे कठिन 
उपद्रव जिन्हें साधारण पुरुष सद्द नहीं सऊता- जेसे गोवरके उपल्ाभरे कोठे 
में बंदकरके उपलोसे आग लगा देना, नदीमे पटक देना, अग्निसे तपाये गए 
लोहेके डडोंको 'अगोर्में चिपटाना, सिरपर अगीठी जलावा, स्यात् स्यालिनियों 
द्वारा खून भज्ञण किया जाना, ऋूर जानवर सिद्द आदिकों द्वारा हमला करके 
जान लेना | ऊितने कठिव उपसर्ग हुए हैं उन तपस्यथाश्रोके वीदमे भी यह 
पत्रित्र आत्मा रचभी विचलित नहीं हुआ है। यह सब ऊिसका ग्रवाप है ? 
ज्ञान बलके कारण मोहनीय क्मोंके उ,यक्ी निष्फल वना दिया जाता है, ओर 
मोहनीयकी जद्दा सेन नही मिली वहा वेदनीयका इतना तीन्र उदय है फिर 
भी वे सहासुनि अपने स्वभावज आनन्दकी दृष्तिसे त्रिचलित लद्दी हुए | 

हितार्थका लक्तितव्य--सुख दु खका मूत्र है तो मोहभाव है । सो यद्यपि 
वतेसान स्थिति विकारको है, विकार निमित्त पाये बिना नहीं द्ोते लेकिन 
अब हम और आपफरे क्‍या । निमित्तकी सिद्धिमें, निमित्तकी चर्चासे, निर्मित्त 
की दृष्टिमें हम अपने नण गुजार तो हित हो बनत तो नहीं मालूम देती है। 
यह सब तो निर्णय करिए जानेका काम छे। हो गया निर्णय; पर दृष्टि फिंस 
ओर.लगाना है ? इसके जक्षिए प्रकट यह उपदिश क्थि गया फ़ि है कल्याणार्थी 
तू अपनी ओरही दृष्टि दे तू केवल अपने आत्माकी ओंरही दृष्टि रख | 
क्या यह आत्मा किसी परके स्वरूपको लपेटे हुए दे ! इसके स्वरूपको निरखो 
प्रत्येक पदार्थ मात्र अपना स्वहपह्दी रखता है। 


[ ६७ 


सप्तमगीक्े प्रयोगमें वस्तु खातन्त्की कलक-देखो भेया | सप्तभंगीमें पदार्थ 
अपने स्वरूपसे है, परके स्वरूपसे नहीं है, ऐसा दुब्गरा कह-ऋद्वकर उपदेश 
दिया ग॒। है। केचनल इतनादी नहीं बताया हि प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपसे 
है, साथ दी मे यहभी बताते जाते हैं कि प्रत्येक पदाथ किसी परके रूपसे 
त्रिफालमें भो नहीं है। इतना खोर देकर सप्तमगी अनेकान्तसें इस तत्व॒कों 
दिखाया है कि प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपसे द्वी सत्‌ है | इसका अर्थ यही 
हुआ ना, कि अपनेही द्रव्यसे, अपनेही क्षेत्रसे, अपनेद्दी कालसे अपनेद्दी 
भावसे सत्त है, तव दूसरे भगऊी ओरसे यह निर्णय हुआ ना, कि कोईभी 
पदाथे दूसरेके द्रग्यसे सत्त्‌ नहीं दे, दूसरेके क्षेत्रसे सत्‌ नहीं है, दूसरेफे काल 
से सत्‌ नहीं है, दूसरेके भावसे सत्‌ नहीं दै । 
स्वररूपते सच्वासत्वका विश्लेपण--भेया | सप्तमगीके कन्ट्रोलकी कृपा 
शीजता सममने मे उदाहरणके लिए प्रकृत प्रसंग ही ल्ेलो | कर्मोंके उदयका 
लिमित्त पाकर जीव बिकार परिणमन फेरता है | यहाँ सानलो २ चीजें रक्खी 
एक यह विकृत जीव और दूसरे ये कर्मोद्यपरिण॒त पुदूगल | क्या कर्म 
पुदूगल जीवके स्वरूपसे सत्‌ है ? केरो कहा जायगा ? यहदतो सप्तमगी सिद्धात 
से ही स्पष्ट है | क्या यह जींव कर्मपुद्गलके स्वरूपसे सत्त है? नहीं है । 
तो इसका अर्थ युद्द हुआ ना कि जीव कमकि द्रज्यसे सत्‌ नहीं है, कर्मो' के 
क्षेत्र से सत्‌ नहीं कर्मो' के कालसे सत्‌ नद्दी, जीवके क्षेत्रसे सत्‌ नहीं। कितनी 
सावधानीसे ज्ञान करना है कि इन दोतोंमें परस्पर निमित्त नेमित्तिक 
सम्बंध होकर भी ये दोनों केसे स्वतंत्र सतत है. । 
कर्मके चतुष्टयसे जीवका सत्व न होना-जीव कर्म द्रव्यकी अपेक्षा सतत 
नहीं है, इसका 'अथ्थ यह है कि कर्मोका प्रदेश कर्मोका गुण पर्याय पुञ्न कर्मों 
का पिएड जीवका स्वरूप नहीं बन जाता है।जीब के क्षेत्रसे सत्‌ नहीं है, 
आर्थोत जीवके+देश जीवके स्वरूप हैं कमेके परमाणुकर्म पुदगलके स्वरूप हैं, 
कर्मकेकाक्षसे जीव सत्त्‌ नहीं, इसका अथंयह है किकर्मोकी परिणतिसे जीबका 
परिणमन नहीं है । जीवमे' जीवका परिणसन दै, कर्भमें कमेंका परिणमन है 
चचामे बारवार चित्तमे न लखो कि निमित्त नैसित्तिऊ रून्‍्दघ तो है? है तो 
एक बार ज्ञान करके छसे रख दिया | उस्का पिशेध करके यदि दृष्टि बनायी 
गयी हो तो चहां वारबार इस चर्चाको उठानेका काम होना चाहिये था | जीब 
कर्मेके सावसे सत्‌ नहीं इसका अर्थ यद दे कि कर्मेमें जो गुण हैं, शक्ति है, 
अनुभाग है, चह करसेमे ही है, वह जीवमे नहीं आता । 
जीवके चतुष्टयसे कमेका सत्र नं होना--इसी तरह ज़ौबके द्रव्यसे कर्म 
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सत्‌ नहीं है इसका अर्थ यह है कि जीवका जो स्वरूप है, द्रव्य है, गुण 
पर्यायात्मकपना है, चैतन्यात्मकता है बह जीव मेही रहती है वह 
चैतन्यात्मकता क्में नहीं पहुचती है.) जीवके क्षेत्रसे कर्म नहीं दे 
इसका अथे यह है. कि जीवफे प्रदेश जीवमे ही दवोते हैँ | कद्दीं कम 
जीव द्रव्यात्मक नहीं बन जाते है | जीवऊ़े कालसे झूम नहीं है इसका यह 
च्यर्थ है कि जीबकी किसी परिणतिसे कर्मोफ़ी परिणति सहीं होती हे । निमित्त 
नैमित्तिक साव है उसे ज्ञात करके छोड़ देना हे | समझो, पर यहाँ इस सप्त 
भर्गीसे यह निर्णय तो किया जाय कि किसी द्र॒व्यका किसी अन्य द्रव्यमें क्‍या 
रंचभो प्रवेश है? इस बातके समभमेके बाद निमित्त नेमित्तिक सस्ववका 
यथार्थ ज्ञान हो सकता है। जीबके भावोंसे ऊर्म सत्‌ नहीं है इसका अर्थ यह 
है कि जीवके ज्ञान, दर्शन, चागित्र आदिक जो गुण हैं वे शक्तया जीवमें ही 
होती है. वे कमी कर्म में नहीं पहुच सकती है त्रिकालमे एक द्वव्यका दूसरे द्रव्य 
में प्रवेश नहीं है ज्ञानी वस्तुके स्वात॑त्यको यों विशद जान रहा है। सो जो 
निमित्त भूत कर्सोमि भी यह देख रहा है कि यहाभी प्रत्येक द्रृव्यका अपना 
अपना अपनेमें परिणमन चल रहा है ऐसा ज्ञानी जीव इस मिले हुए बाह्य 
समागमोंमें क्या यह श्रम कर सकेगा कि मैं दूसरे जीवॉफ़ों सुखी करता हूँ 


अथवा दु खी करता हूँ। 

पुर्योदयीकी छाट '-मैया ! सोचते हैं लोग ऐसा कि मैं अपने वच्चोंके। 
पाल रहा हूँ, पोष रद्दा हूँ, सुखी कर रहा हूँ, पर यह तो बतनाबो कि बह दो 
एक वर्षका बालक आपको प्रसन्नकरनेकी भी कुछ चेष्टाकर रहा था या आपद्दी 
उस बाल्कके प्रसन्न करनेके चेष्टा करते हैँ ! सोचलो खूब विचारकर, बच्चा 
आपके प्रसन्न करनेंक्ी कुछभी चेष्टा नहीं करता क्योंकि उस दो-एक बपके 
बच्चेकेा असी उतना होश भी नहीं है, आप हो उसको असज्ञ रखनेका बढ़ा 
श्रम करते हैं। उसे द्वायोह्यथ उठाये फिरते हैं, गोदमें रबर सिलाते हैं। 
उसके खेलने के लिये छाटी छोटी वम्घिया मगाते हैँ, उसके। खिल्लानेकेा 
नौकर दालो रखते हैं। कितनी आप उस बालकको सेवा कर रदे हू। क्या 
बह वालक आपकी कुछभी सेवाऊर रहा है ऐसी स्थितिमे आप यह्द बतलावो 
कि पुर्य आपका बडा है या बालक फा बडा है। जिस वालककी आप टक- 
टकी लगाफर देखते हैँ, नाना प्रकार से उप्की सेवा काते हैं ऐसे बालक का 
पुण्य बडा है, आपका परय घढा नदों ढें; बालकका पुण्य बडा है जिस 
पुस्योदयके निम्ित्तसे आपके उनकी सेया और चिता रखनी पड़ती हे | 


सुखहुबदातलके अरव्यव्सावक्ी अ्रज्ञानरूपताका कारण --वो भला जिसके 
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पुण्यक्ा इतना बढ़ाउद्य चल रहा है उसके सम्वन्धर्मं ऐसा ध्यान बनाना कि 
में इसे सुखी करता हूँ, में इसे पालता हूँ, पोषता हूँ. यह कहां तक युक्त है। 
सभी जीद अपने कर्मो'के उदयसे दु खी श्र सुखी द्वोते हं। कर्मो'के। तुम 
देते नदी तव फिर यह भाव क्यों करते हो कि मैं दूसरे जीबॉके। सुखी करता 
हूँ अथवा दु खी करता हूँ, यह अन्यवसाय करना इस कारण अन्नान है फ्लि 
बात ऐसी है. नहीं ओर सान्‍ता जा रहा है । 


यूख दहुसका अवश्यभात्री निधित्त कर्मोदेय --जब ऊफ्ि जीव कर्मों के ही 
डब्यसे सुब्री आर दुखी होते हैं तो मेंने सुखी दुखी किया परको यह केसे 
सत्य 5/ सकता है । सास रिक जा सुब दुख हैं वे जीवफे अपने आप 
सहज स्वभातसे नहों होते हैँ, होते दे प्रति इस अआत्माकी परिश॒तिसें, ५र 
सद्दज स्वभावसे होने लगे तो फ्रिर बह या तो अटपठ हो जायगा या कशभ्री 
नप्ट हो जायगा, और सष्ट होकर भी; फिर हो जायगा, धोग्वा बना रहेगा 
तो मुख दुख जी वके स्वाभाउसे यदि ध्नते होते, उसमें कर्म डपाधिका 
निमित् न होता तो जय चाहे सुख हो जाय, जब चाहे दुःख हो जाय, जब 
चाहे मोज़ हो जाय, जब चाहे संसारमे आा जाय सारी अव्यव्स्था हो 
जायगी । इसलिये थे सुख दुःख जीवके स्वमावसे नहीं होता है। और न ये 
अन्य जीवॉके वरनेसे होता हे, क्योंकि सुख ओर दुख जीवमें कर्मो'के 
जदयफे निभित्तव दोते है । उस कर्मोश्यमे यदि फेरफार दो ते सुख 
टुःखर्मे भी फेरफार हो सकता है पर किसी दूसरे को फ्म॑मे कोई दूसरा 
फेरफार नहीं फर सकता है इसकारण दूसरेके द्वारा सुख दु'ख पहीं 
होता है । 


उपदेशका प्रयोगव'-ऐसे उपदेशका प्रयोजन यह है कि तू अपने इस 
“कृत्रिम, 'प्रविनशी सद्रज चेतन्यस्वरूपकी ओर दृष्टि दे | इस सुख ढु.स्व 
दिए जानेया बिकल्प चनाकर फायर सतत वन अथवा शहंफझारी मत बस। ये 
सब्र सायारुप ई इससे निशृत्त होओ और अपने विज्ञान घत केवल चित्त- 
प्रकाश शी दृष्ठि कर | इस प्रस से खन्‍्तरमसे यह एक ध्यान देना क्कि ये सुख 
टुस्य यणपि केदियका तिमितर पाकर होते £ फिन्तु कर्मोंद्य की अवस्था 
जो कर्म मे $ वष्ठ कैसे प्रदेशोसे निकल कर जीव प्रदेशमें आती हो ऐसा 
नदीं है, किन्तु ऐसा हो निननित्त नेमित्तिक मेल हे कि इस योग्य परिणस 
सफने छारा उपारान ऐसे बोग्य छनुक़ूत सिभिन्तको पात्र श्रपनी परणत्ति 
से विकाररूप परिणसतेता है। तू निमित्त नेमित्तिक सम्गन्धके अ्संग्मे भी 
सन्तरमें प्रत्येक द्व्यफे स्वस्थयकों ऋष्ट फरके तह जान हि. यहाँ सी स्वप्न 
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परिणमन खुदमें खुदका ही हो रहा है | सर्वत्र अपनी स्वतंत्रता की दृष्टि 
दृढ बना, इसके लिये ही समस्त उपदेश हैं । 
दूससेके द्वारा युली दु्वी न हैं सकेगा एक इष्टान्त '-जत्र तुम्हारे कर्मों' 
को दूसरे लोग दे नहीं सकते ता फिर उन्होंने सुखो दु'ःखो केसे क्रिया] क्‍यों 
मान रहे हो फि दूसरे जीव मुझे सुखी अथवा दुखी करते है? श्रीपात्न 
पुराण में ही तो पढा है न, कि श्रीपालको धचलसेठने नष्ट करनेके लिये 
क्या किया व नीचा दिखानेके लिये क्या ढोंग रचा था। समुद्रके बीच किसी 
भी प्रकार श्रीपाज्षकों पटक दिया, लेकिन फ़िसीके दु खो करने से कोई दु खी 
हो जाय ऐसी क़िसीके दाथकी बात नहीं है, वह गिर करके किनारे पहुच 
गया। पुरयके उदय से बहाके राजाने आधा राज्य दिया और राजाने अपनी 
पुत्री से विवाह भी कर दिया। इतने प९ भी धवल्ल सेठ न माना तो खुद भी 
अपने दोस्तोंके सद्दित भाडों जेसा रूप वनाकर राजाके दरबारमे जाऊर वे 
सब गीत गाने लगे। और श्रीपालको अपना भाज। भतीजा बतलाकर ऐसा 
जतलाने लगे कि श्रीपाज्ञ तो भांडों का लड़का है। इसके बाद राजाछो क्रोध 
आय। तो श्रीपालको प्राणद्र देने लगा | मगर उद्यको बात सर्वत्र देखते 
जाबो श्रीपालका और यश व सुख वढा ! 
व्यावहारिकतापे परिचयः-भेया बहा ही क्‍या अपने इस जीवनसे ही 
रोज-रोज देखते जाधो | कितनी ही आपमें सामथ्य हो, क्रितना ही आपसे 
ऐश्वरय दो, आपका काम समय पर नहीं दोता | कोई न कोई बात से आपको 
बाघा द्वो जायेंगी, और कोई जीव कितना दी आपको बाघा देनेका, दु'ख 
देने का विकल्प बनाये हो, कार्य क्रम बनाये दो लेकिन आप पर कुछ असर 
नहीं होता बल्कि बुगी की जाने वाली चेष्टाओके निमित्तसे कुछ समृद्धि हो 
जाती है | कोई जीव फ्रिसी दूसरे जीवकों दुःखी नहीं क्रिया करता | जीवके 
ठुःखमें साक्षात निमित्त कर्मो का उदय है| पर इतनी दृष्टि अपने आप 
पर करुणा करके निमित्त नेमित्तिक सम्बन्धके प्रसगर्में भी बनाए रहना 
चाहिये कि उस निमित्तके सन्निधान में. यह उपादान अपनी परिणतिसे 
विक्राररूप परिणमता है, न कि निभित्तकी परिणतिसे | इतनी वात चित्तमे 
हआयोकल न करना चाहिए । सम्बन्ध है ओर जवऊर्मोदयका निमित्त होता है 
उस समय नोंक रूण आश्रयरूप दूसरे जीव या अचेतन पदार्थ हुआ करते 
हैं। तो व्यवस्था में बताया दे कि जगतकी व्यवस्था इस प्रकारसेहद्दे ! 
कैबल्यकी उपादेयवाः--भेय। ! जिसे केत्रल्य चाहिए हो उसे तो कैचल्यकी 
हृष्टि करना चाहिए | कैवल्य का अथ है केवल रहजाना। अकेला रहजाना 
जैसा स्वय यह अपने आप दे वैसा द्वी रहजाना इसका नाम है कैवल्यकी 
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प्राप्ि। मैं द्रव्यकर्स सावकर्म, तर नोकम रहित तो होना चाहूँ और अपने 
आपके ऐसे कैवल्यस्वभावको न देखू-जो द्रव्यकर्म, सावकर्स, नोकमंसे रहित 
है अथात्‌ न तो आश्रयभूत पर पदार्थोका इस में प्रवेश है और न निम्ि् 
भूत दर व्यकसेका इस चेतन्‍्य स्वभावमें प्रवेश है और न ने सित्तिक भावका 
इस चेतन्यस्वभावमें प्रवेश है, विभाव परिणसन होते हुए भी विभावका: 
स्वभावमें प्रवेश नहीं है अर्थात्‌ वे सब विभाव स्वभावरूप नहीं हो जाते। 
प्रयोजन कैवल्यकी प्राप्तिका है और केवल्यकी प्राप्ति, केचल्यकी दृष्टि, 
आलम्बन, अनुष्ठान स्थिरतासे होती है। जितनाभी वर्णन है, जितना 
आचरण है, त्त, तप, संयम है सबका प्रयोजन इस केबल्यकी अपनी दृष्ठि 
में सुरक्षित बनाना है । 


तल्प्रकाशके बिना विपदावोंका जमाव'-सैया | जीवको जो विषयकषायों 
दी विर्षाचियों घेरे. हैँ उसका कारण क्या है कि विपय क्षाय भाव कलकसे 
रद्टित सहज ज्ञानानन्द रससे मिमर अपने स्वरूपकी दृष्टि नहीं करते। तब 
जहा उन्हे मौज जच!, जहां उ हैं कुछ सुख प्रतीव हुआ चह्दा उत्तको दृष्टि 
लगेगी हो। एक मिथ्यास्वभावका खण्डन किया जाने पर सत्मार्ग पर चलने 
का उत्साह बन सकता है किन्तु जब्र तक मोहफा सदूभाव है, सिध्याधारणा 
है तब तक इस जीवको सोक्ष मार्ग नहीं हे । जाये कहा ? वह रास्ता ही बसे 
नहीं सूका | मुके बनना क्या है? इसका अनुभव ही नहीं हो पाया। तो इस 
प्रझार अपने इस आनन्दमय ज्योतिर्सय स्वसात्ररों अपने डपयोगमे सुरक्षित 
बताए रखनेके लिये ज्ञानी पुरुष इन व्यावहारिक प्रसंगेमिं यह भावना कर 
रहा है कि मेरे कर्मों को कोई द्वारा जीव देता नहीं है, इसलिए में किसी 
दूसरेके ढारा ठु खी नहीं किया जाता हैं । 


प्रत्येक दुःखमें मूत्त कारण अपना अपराघ.--भेया ! जो भी दुःखी होता है 
बह अपने अपराधसे हुःखी होता हैँ, यदि यह जीव निरपराध हो तो दु थी 
नहीं हो सकता है | जगतक्ी ओर दृष्टि की यह ही प्रथम अपराध है । 
किसी ने कोई अपसानजनक वचन कहा उसके सुनकर हम दुःखी होते है | 
तो यह लगाव रखकर हो तो ढु खी होते हैँ कि इसचार आदमियोंमें इसने 
मेरी तोहीनीकीहै | अरे इन चार आदभियोपर अपने सुखके लगावकी दृष्टि 
से'निगाहू रखना प्रथम तो यह अपराबकिया और इस अपराधके कारण 
विकल्प हुआ, उनविकल्पोंसे यह दु/वी हुआ, उस अपसानजवक शब्द बोलने 
वाले ने दु.,खी नहीं किया, वह तो अपने कपायके अनुकूल अपना परिणमनत 
करके अपनेमे द्वी समाप्त हुआ उससे मुझे ठु ख नहीं आया । किन्तु मैं हो 
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कल्पताए' चन्ाकर ठुःखी हुआ। ऐसी कल्पनाए' बनाना यही मेरा अपराध 
है और उस समय उस अफारके कर्मोद्यका निमित्त है। 

परजीवसे घुखका अलाभ -जैसे किसी जीवके द्वारा में दु खी नहीं किया 
जा सकता । इसीतरह सुखके सम्बन्धमें सी सोचिए कर्मोंके उदयसे जब जोच 
सुखी होता है और कर्मोके ददयको कोई दे सकता नहीं या मैं क्रिसीकेा 
दे धऊता नहीं हूँ तो मुके दूसरे जीयने सुखो अथवा दुखी कैसे दिया 
अकृतपुण्यक्री कथा सुनी होगी, जिसने कोई पुर्थ नहीं किया था अथवा 
किसी धर्म काय में वाधा डालने वाला कोई अक्वतपुण्य बना बह राजपुत्र था 
उसके पैदा होते ही राज्यमे' विघन आने लगे और प्रञ्म म॒सकठ छाने लगे 
तो प्रज/जनोंने मिलकर कह्दा कि मद्ाराज्ञ इस पुत्रके रहते हुए तो आपका भी 
अनथे है ओर हम ल्ोगोंका भी अनथे है इस फारण इसे देरासे अलग 
करदें तो सु साता रहे | मॉकेताथ वह अक्ृतपुण्य चत्ना । राजाने बढ़ा 
धन वेसव साथ लगा दिया ताकि दु ख न हो किन्तु रास्तेमे वह चैभच 
खिर जाता है, असर्फिया भी आग्निरूप रख लेती है ! कितने सुखके साधन 
जुटाए पर उसे सुख नहीं प्राप्त दो सका । 

सतारकी वलेशरूपताः- भैया ! वेसे तो जगतर्में सुखरचभी नहीं है, 
सारे क्लेश हो क्लेश हैँ । किसको सुखी मानते दो ? वैभव अच्छा ञा 
गया, आमदनी अच्छी ह।रहो है यह कोई सुख है कया ? ऐसी स्थितिमें क्‍या 
आकुलता और वेचेनी नद्दीं रहती है ? क्या अपने पत्रित्र परमात्मस्वरूपसे 
हटकर इन जड़ पदार्योंे आनन्द पाया जाता है ? रचभी आनन्द इन 
वाद्य पदार्थोल्ति नहीं पाया जाता है। चोर आदमियोंके प्रसगकी कुछ बात 
छुनने को मिले तों उससे फ्ोनसा आनन्द मिलेगा ? क्‍या निराकुत्त द्ोकर 
यह बैठ सकता है ” अपने आपके चित्त मे विकल्पोंफ़ी चक्की यह नहीं चला 
रहा है कया ? जितनी अकुजताए निन्दाके सुननेमें होती है अन्तरमें उतनेद्दी 
क्लेश प्रससाके सुननेमें होते हैं, पर दृष्टि इसने त्रिपरीत कर रखी है, इस 
लिए प्रशंसामें समृद्धिम यह मौज सानता है । 


पुखका कारण स्तव॒थकी समीचीनता--केसाद्दी कष्ट आए । केसेही वचनोंकी 
बौछारहो, यदि यह ज्ञानचन आत्मा आनन्दके श्रोत भूत अपने स्वभावमे 
बिहार करे, उस ओर उन्मुख रहे बाहरमे जो कुछ होता हो उसकी बलासे, 
उनकी में कुछ नहीं करता, वे मेरेसे कुद् नहीं करते, ऐसा अपना साइस 
धनाकर अपने आपके स्वभावकी उन्म्रुखताकी ओर चलें तो इसका सहज 
आनन्‍्दही है. और यद स्थिति, यह आनन्द्का परिणाम इस जीवके भव भव 
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के कर्म क्लेशीकी नष्ट कर देता है। मुझे कोई दुःखी नदी कर सकता | में ही 
स्वयं उल्दा चल और लोग मुमे सुख दें, यह केसेहों सकता है। जब तक 
आप खुद भल्ते हैँ तब तक दूसरे जीवोंके द्वारा आपको वाघा, फष्ट नहीं पहुंच 
पाता है, ओर यदि आपदह्ी अपने भल्लेपतकों छोड़कर ज्यवह्वार मेंसी न 
देखे जाने वाले कुमार्ग को अपना ले तो उससेतो आपके घरके लोगभी आपके 
ऊपर आफन डालेंगे, उपद्रव करेंगे । 


भल्ली दृष्टि--तो फ्रिसी जीवके द्वारा सुख मिलरहा है क्या ? खुद भत्ते हैं 
तब सुख हो रद्दा है| खुद भले न रहें तो कोई हमारे सुख सातासें रंचमात्र 
भो सहायक नहीं हो सकता परम उपेक्षा संयममें लगानेके लिए ऋषीजनोका 
उपदेश दे, ओर जो मी उपदिश हो, जिन पर्योक्ा उपदेश दो उस कालसें उस 
नयी पूर्ण दृष्टि रखकर उस विषयको सममफर अपना प्रयोजन निकाल क्षें 
प्रयोजत है मिज्र स्वभावकी दृष्टि होना | विवाद काम ऐसे हैं कि जैसे किन्‍्हीं 
आदमियोंमे झगड़ा होता हो और उस मगड़ेके वीच खड़े हो जायें तो खुद 
परभी कुछ संकट आ सफऊता है| पुलिस गवाद्वीसें ले । और कुछ न कुछ 
बात बन जाय | तो यह जिवादका अवसर विवादसे पड़ना, उस विवादमे 
रचभी प्रवेश करना, एक ऐसा संकट प्रवाही अवसर है कि उससे विकल्पोका 
सकट बढ़ना तो सुगम है पर उससे विकल्प हल्के कर लेना, कम्त कर लेना, 
अपनेसें और दूसरेमे शान्तिका वातावरण बना सकता यह दुर्गम है ! भैया 


विधद नाशिनी विधि--कोनसा विवाद ? विवाद रखने वाले लोग विचाद्‌ 
रखे क्योंकि किसीभी बातको जिस दृष्टिसे कहा गया है उस दृष्टिसे न साने 
ओर अन्य शृष्टियोंकों मानले तो वह विबादमें है ही, सकटमे है ही, और 
जिस दृष्ठिसे जो वर्णन हो उप्त वर्णनक्रो यदि वहुत विशद्‌ स्पष्ट निष्पत्त 
सममतना है तो जब तक उस दष्टिकी झुख्यताकों उपयोगमे न रखें तव तक 
वह बात विशद्‌ समझे आ प सकेगी | निश्चयक्ती वात जब कह्दीज़ा रद्येद्दो 
तो दृढ़ ताक्े साथ पुरा बत्त देकर एवं लग।कर, “हो? लगाकर उसबातफो कहने 
में सनमें संकोच न करना चादिए । यह बात हमसे सप्तसंगी न्‍्यायने सिखाईया 
तो हे। है 

नयके ज्षेत्रमें एवकारका प्रयोग-सेया ! सप्तभंगीमें कहते हैं: ना, स्थाद्‌ अस्ति 
एवं स्थाद नास्ति एवं। पदाथे इस अपेक्षासे दे ही लगानेमें नयके साथ कोई 
बुत वधत नदी है । तवके साथ “हो” लगानाही चादिए । जैसे किसी पुरुषके 
बरेमेंयदह्‌ कद्दा ल'य कि यद अमुकऊा पुत्रद्दो है, तो यह गलत है कया ? 
ही! लगाना उत्तम वात है, भर यदि यह कहा जाय हि यह अमुकरा पृत्रभो 

ह 
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है तो गलतदो गया। नय लगाकर “भी” लगाना गलत मार्ग है, नय लेकर 
ही लगाना सही सागे है । जब आप निश्चयकों इष्टिमे लेकर जिसका कि 
विषय,कफेवल एक पदार्थका देखना है, एक अखन्‍्ड स्वभावका निरखना है, 
निश्चय जम्म एक पदार्थंको निरखनेका काम कर रहा है तो जब हम उसकी 
दृष्टिमे दोकर पदार्थों जानते हैँ वो एक निर्णयके साथ कहो कि एक हृव्यमें 
दूसर। द्वब्य कुछ नहीं करता | कुछ नहीं लगता | रच सम्बन्ध नहीं । झिर 
हक सकोचकी बात नहीं | हा अगर नय छोड दें और फिर 'ही? लगावेंतो 
दोष है | 


नयकी समझते विसंवादका अभाव--जैसे किसी जवानके वारेसे कह्दा 
जाय कि यह पिता द्वी है. तो सभी लोग लाठो लेकर दीड़ेगे कि केसे कह 
दिया कि यह पिताद्दी है, अरे इसने सबका पिता बना डाला | अपेज्ञा ज्ञगाये 
चिना ही लगानेसे तो अनथे है और अपेक्ता लेकर ही लगानेसे तो रंचभी पीछे 
न हटो | सब नयोंके रखोंका स्वाद लिया जाय, सब नर्योंका प्रयोज्नन अपने 
अपके स्वभावको ओर पहुँचाना है, इसलिए जिस नयसे जो वात कही जाती 
है अपनेको उस ससय उस नय वालाही वना लेना चाहिये तब कहीं विवाद 
नजर न आयगा | ओर जिसका आशय अच्छा है। अभिश्राय निष्पक्ष दे 
उसको तो किसी नयसे भी बाधा नहीं होती । 


नय ग्रकरणक्ा अयोजन--ये रागादिक विकार आत्माके स्वभावसे होते हैं 
कया क्या ये रागादिक विकार निमित्तके सन्निधान बिचा द्वोते हैँ नहीं 
होते हैं ठीक है, नेमित्तिक है मगर निमित नेमित्तिक गाकर हम किसी अ्यो- 
जन पर तो पहुँचे कि केवल पर दृष्दिददी रख करके हम पना समय गुजारें 
यह ज्ञान इसलिए है कि तुम यह जानोकि रागादिक भाव आत्माके स्वभाव 
नहीं हैं, ये नेमितिक हैं. पर उपाधिके होने पर द्ोते हैं, पर उपाधिके न द्वोने 
पर नहीं होते हैं.। इस कथनने स्वभावपर पहुचाया है। न कि निमित्तके गीत 
गामेको कद्दा यहा बहुत ससयसे यद्द चर्चा चली आ रही हैकिन मैं दूसरेको 
जिलाता हूँ, न मारता हूं, न 3 खी करता हूँ, न सुखी करता हूँ, ओर न 
कोई मुमको ढुखी करता दे, न सुखी करता है, न जिलाता है, न सारता है । 
यह सब इस दृष्टिसे 'चल रहद। है कि लोग आश्रथभूत पदार्थोकों निमिच मान 
क्ेते हैं ओर: कर्तामान क्षेते हैं, परको परका कर्तामानलेना 2 आशय नहीं 
है, क्योंकि इसमे स्वरूपफी सत्ताही नष्ट हवीती है। कोई किसीमे अपना 
प्रिणमन डाल दे वो स्वरूप रह्माद्दी फिर क्‍या ! | 

अपनेही परिणमनका अपनेमें ही उदय अपनेमें ही क्लिय--भेया ! तुम्हारे 
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व्यवहारमें भी ऐसी पचासों घटनायें आती हैं सुबइसे शाम तक, जिनमें 
ऐसा भाव दोनेको होता है कि दे वो मुझे इसने यों कहा, इधने मुकको यों 
किया, ग्रह मेरे लिए ऐसी चेष्टा कर रद्दा है, यह मुमे दुःखी करना चाहताहै, 
यह मुझे; धोखा देना चाहता है, यह मेत विनाश करना चाहता है, पचासों 
घटनाए' आती हैं, किन्तु ज्ञानीका ज्ञानतो यह है कि वहाँ यह जान सकता है 
कि उससे अपने आपके अपना कपाय परिणमन किया। इच्छाका प्रयत्न 
किया इतना कामतो इसका है, इसके आगे इसका काम नहीं है। इसके भागे 
यदि मे बुरा मानता हूँ, सुखी होता हूँ तो वह मेरीही मूखंता है में है अपने 
विकल्पसे अपने आपको संकटोंमें डालने वाल! हूँ | यह ज्ञान एक सतोषका 
सागर है। यहासे खूब सतोषका पान करते रद्दिए | जितनीही विविक्तिकी 
दृष्टि होगी, सब पदार्थोंसे भलग हटोगे, सबसे निराले केवल अपने आपके 
स्वभावकी दृष्टि होंगी उतना सममों कि अपनेको संतोष होगा । तृप्ति दोगी, 
शरण मिलेगी, शाति मिल्लेगी, सारी बातें जो उत्तम हैं सिद्ध होंगी | 


किर्सीका झुलत दुःख अन्यके द्वारा किया जाना अशक्य--जीवकी सुख और 
दुःख दोनोंही अग्स्थाययें उनके अपने-अपने कर्मोके उदयसे होती हैं यदि 
उनके वैसे कर्मोक्ता उदय न हो तो सुख भर दुःख किया जाना अशक्स है । 
उनका कर्म कोई दूसरा जीव नहीं पे सकता है। किसीके द्वारा किसी दूसरे 
जीवको के दिए नहीं जासकते इस कारण तुमने दूसरेको सुखी दुःखी 
फिया यह कहना कैसे युक्तहों सकता है ! जीवको कमे अपने अपने!पेरिणा्ों 
से अजित होते हैँ | फिसीके कर्मोको कोई दूसरा कर नहीं सकता । निममित्तभी 
सुख और दु'खमें कम होते हैं दूखरा जीब नहीं दोता है | दूसरा जीव तो 
उसके कर्मके उदय में नोक़म होता है, इसलिए किसीभी प्रकारसे कोई फिसी 
को सुखी दुखी करे यह बात नहीं हो सकती है । 


अज्ञान पूर्ण विचार--जो यात नहीं हो सकतो है बैसी कल्पना यनानासो 
ही तो अज्ञान है । जैसे शरीर भात्मा नहीं है किन्तु यह में आत्मा हूँ, ऐसे 
शरीरके प्रति कल्पना यनाई तो यहो ज्ञान हुआ । जगतमें कोई पदार्थ 
मेरा नहीं है सबे पर सत्‌ हैं। धन चैमव चेतन अचेतन मिन्रजन परिग्रह सब 
सेरेको असत्‌ हैं, पर सत्‌ हैं। जबवे पर सत्‌ हैं फिरभी उनको अपना मानना 
कि यह धन बेसव मेरा है, यही तो अज्ञार कहलाता है| इसी तरह मैं दूसरे 
फो सुख दुःख दे ही नहीं सकता क्योंकि सुख दु'ख एक उनका परिणमन है । 
वह परिणमन उनके शुर्णोके बिकारसे उत्पन्न होता है और उस फालमें 
उत्तका कर्मोंद्य निमित्त है। न में निमित्तभी हैँ दूसरेके सुख दुखका और न 
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मैं उपादानभी हूँ। इसल्िफमैं दूसरेको सुखी दुःखी करता नहीं और फिरमी 
ऐसा मानू कि मैं दूसरेफ़ो सुल्ली दुःखी करता हूँ तो यह अ्ज्ञान परिणामद्दी 
तो हुआ | | 

' किप्षीक्े श्ुख दुख अन्यजीवकी चेप्टाके साथ अन्वय व्यतिरेक्षका अ्रभाव/- 
भेया ! सर्वत्र देखलो तीनों लोकमे जहाँ जो जीब है, जो संसारी शरणी है| 
वह अपने-अपने ही कर्मो' के उदयसे जीता दे, मरता है, दु'ख पाता है, सुख 
पावा है। पुराणोंको पढकर बेखलो | झाजकल ही सब जीबोंकी प्रवृत्तियों को 
देखलो । केई दूसरेफे कितना दी उद्यम करे कि यह खूब सुखी रहे पर नहीं 
रह सकता है | फे।ई दूसरेके दु खी करनेका परिणाम बनाए, यध्न भी करे 
पर दूसरा दु'सी नहीं होता है । तुम तो करने पाले तथ कदृल।बोगे कि तुम्दारे 
करने से हो दी जाय ।' कभी हुआ, कभी न हुआ | तो करने वाले तो नहीं 
कहलाए | कभी बन गया कभी न बना जब बन गया तब भी तुम रसमें 
कारण नहीं दो तुम क्रिसीको दु ख पहुंचावी ओर वह दुखी हो ह्वी जाय 
ऐसा नियम तो नहीं है ना, दूसरेका हुखी द्ोना उसके परिणाम पर 
निर्भर है। 

प्रकतृ लकी बुबिकी भ्रज्ञानरूपताः--लोकमें जोभी प्राणी मरण करते हैं। 

वे अपनी आयुकी क्षयसे करते हैं और जीवित रद्दते हैं तो अपनी आयुकर्म 
के उद्यसे । जी यद्द सुख दे श्वा जाता है वह मोहनीयके सद्योगको पाकर वेद 
नीय कर्सो'के उदयसे होता है और जो दु ख देखा जाता दै वद्द भी इसी तरह 
वेदनीयके उद्यसे होता है | यह बात पिल्कुल्ल निश्चित है। इस निर्णेयर्मे 
कहीं भंग द्ोता हो तो दिखावो | क्या किसी प्राणीकों कर्मो के उदय बिना 
भी ६.'खी देखा है ? ये सुख दु ख बिना कर्मोके आये हुए क्या किसीके हुए 
भी हैं ? जब कर्मोक्ले निमित्त धिना जीवन, सुख, दु ख होते दी नहीं हैं और 
तेरे बिना हो जाते हैं ,अर्थात्‌ तू किसीको सुखी या दुखी करे ऐसा है ही 
नहीं तेरे प्रयत्तफे कारण दूसरे ढु खी सुखी नहीं होते फिरभी ऐस। परिणाम 
बनाते हैं कि मैं दूसरेके सुखो हु खी करता हैं या दूसरेके द्वारा सुखी ढुःखी 
किया जाता हूँ | यह निश्चिय अज्ान है । 

,-, जीवक्किरमें अन्य जीवक्रे निमितिलका अम।व/--कोई दूसरा किसी दूसरे 
के सरण,जीवन, सुख और दु खको उत्पन्न नहीं फर सकता यहा वस्तुगत 
स्वरूप कट्टा जा रद्दा है | यो तो व्यवहारसे ऐसा द्वी लगता दे क्नि बढ भाता 
“बच्चेको कैसा सुब्री रखती है | अथवा दुश्मन दूसरे दुश्मनपर कंधी ऋ,रता 
/कर हसत्ञाऊर भार द्ालता है। परन्तुतत्त्को बात देखो तो एक अजीव 
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पदार्थका दूसरा अजीब पदार्थ निमिच धोता है और नीव पदाथके विकारमें 
अजीब पदार्थ निमित्त होता है और अजीब पदार्थ के विकारमें नीब पदार्थ 
निमित्त होता है. डिन्तु जीव पदार्थकी किसी परिणतिमे दूसरा जीव निमित्त 
नहीं द्वोता अन्यजीबोंके। निमित्त कहनेकी रूढ़ि दै उसका आश्रयभूत तो 
कद्द सकते हैं | निभित्त नहीं कहा करते हैं । 


आश्रय और निर्मित्तका यथास्थान प्रयोग:-भेया ! कुछ तो विवाद इसलिये 
भो बढ़ गया कि निमित्त उत्पादानकी चर्चाक्ते प्रसंगसे निमित्तके। भी निमित्त 
शब्दोंसे कदना और अआश्रययूत पदार्थफ़ो भी नि्मित्त शव्दोंसे कहना । यह 
दिशा स्पष्ट रहे बोधमे कि निमित्त बह कहलाता है लिसके साथ पन्वयव्य- 
तिरेक हो जो निमित्त का सद्दायक न हो प्र्थात्‌ ज्िसका योग होनेपर कर्स 
निमित्त हो सके वह नो कम हुए। आश्रयभूत को (नोकमें) भी निमित्त 
कह ढालना और निमित्त को भी नमिमित्त कह डालना ऐसी प्रकिया 
प्रयोगहोनेपर किप्ती वातका रखना फिट नहीं बैठ पाता | जितने भी 
जगतके प्राणी हैं उनके सुख दुःख उपादानसे तो उनकी योग्यता से होते 
हैं। उस परिणमन को के।ई दूसरा पदार्थ नहीं करता है। निमित्त भूत 
पदार्थ भी उनका परिणमन नहीं करता पर केाई भी विकार पदाथमें 
स्वभावत:ः नहीं हुआ करता । उपादान विकार रूप परिणमता है तो किसी 
पर उपाधि का निमित्त पाकर ही परिणमता है। किसी पदाथको ऐसं, 
श्रटक नहीं पड़ी है कि मै अच अगके समयमे इस रूपही परिणम्‌'गा जिससे 
यह शंका पी जाय कि निम्ित्त नहीं सिला तो परिणसन रुक जायगा। उसे 
अटऊ ही नहीं है । जो मिलेगा उसके अनुकूल परिणम जायगा जो भी 
परिणसे प्रत्यक्षा धान द्वारा ज्ञात है इसमें बह नियत है । 


परिणतिकी सर्वत्र स्वतन्त्रता -- उपादानमें तो परिणसनका स्वभाव पड़ाहै 
ओर चू'हि वह विफ्वर रूप परिणमनक्री योग्यता रख रदा है सो उसमें 
ध्यनेक्ष प्रकार अनेक विकारोंरुपसे परिणसनेकी योग्यता है अब जैसा निम्मित्त 
सिल्ता उसको पाकर यह उपादान अपनी परिणतनिसे अपनों परिणतिर्म 
स्पततन्न होता हुआ परिणसता है। स्वतंत्र होता हुआ परिणमनेका अर्थ यहां 
यह है कि आय परिणमन सामक कफ्रियामें चद्द फिसीकी अपेक्षा नहीं करता 
आर्थात जैसे मढंगमें दाथके द्वारा पीटे जाने पर जो शब्दरूप परिणमन हुआ 
सो भर्दत के दाच्दरूप परिणत हशोनेकी स्थिति सृदंग को ऊिसी 
पदार्थकी अपेचा नहीं हुई । यह बहुत सूक्ष्म हृप्टिको वान है कि निमित्त 
होकर भी उपादान अपनी परिशुतिसे परिणमते हुए्फी क्रियामें स्वतन्त्र है, 
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परिणमीयत्ता अन्यकी अपेक्षा नहीं करता है। निमिषप्तके सन्निधान विन्ता 
दोवा नहीं और फिरसी उपादान अपनी परिणतिसे परिणमन कौ क्रियामें 
परकी अपेक्षा नहीं रखता | पदार्थोंके परिणसनमें स्वतंत्रता और वह पदार्थ 
विकाररूप परिणमने की योग्यता रखते हुए अपना निमित्त पाकर विकार 
रूप परिणमता है सो देखते जाबो । 
निमित्त पाकरद्दी उप दानसे अपने आपमें ऐसा विफाररूप प्रभाष उत्पन्न 
ड्िया, बिकार पत्पञ्ञ क्रिया यह भी ठीक है सगर परिणमत रूपजो किया है 
ठस परिणसन क्रियामें मपेज्षा नहीं है। इसका अर्थ यह है. कि किसी दूसरे 
पदाथके परिणमनके गहण करके था दूसरे पदार्थ आधे परिणमनकेा 
लेकर उपादान परिणमन बनाता हो ऐसा नहीं है । निमित्त नैमित्तिक सम्बंध 
का यह भाव है कि विकाररूप परिणमने वाला उपादान किसी निर्मित्तको 
पाक” अपनेमें ऐसा विकार चनायाकरता है, यह यात दिखाने वाज्ञा निमित्त 
सैमिततिक सम्बन्ध है | पर प्रस्येक पदार्थ अपने स्थरूप चतुष्टयसे द्वी सत्त्‌ 
है। दूसरेके स्वरूप चतुष्टयसे सत्त्‌ नहीं है। निमित्त नेमित्तिक सस्बन्धका 
ज्ञान करनेके घाद फलमें यह ग्रहण करना चाहिए कि विकार छुआ है तो यह 
बस्तुके स्वमावसे नहीं हुआ वस्तु अखण्ड परमपारिणासिकभांवस्वरूप है। 
निमित्तने विकार किया साथने पर गोक्षमार्यका ऋ्रमाव- अच्छा भेया ! 
परिणतिसे माजलो हुआएी नहीं कार्य उपादानकी निमित्तकी परिणतिसे विकार 
दो गया तो इस मान्यतामें मोक्षका मार्ग नहीं मिलता है और स्वभावसे हो 
गया विकार तो भी सोक्षका सागे नहीं मिलता है। निम्ित्तने विकार किया 
इस दृष्टिमें भी मोक्षम!र्ग नहीं है और जीवने अपने आप विकार किया 
स्थभावसे, इस दृष्टिसें भी सोक्षसार्ग नहीं मिलता निमिष्त परमें विकार किया 
फरे तो जैसे ईश्वरकों सष्टि कर्ता माने तो वे जीव परवशद्दों गये, वह चाहे 
तो मुक्ति दिक्ञाएं। अथवा उन लौकिर जरनोंकी दृष्टिमें मुक्तिभी क्‍या है | जब 
थे उस जीवके स्वयंका परिणमन नहीं मानते कि मुक्तिरूप परिणमनभो यह 
जीव स्वयं करता दे, चाहे ईश्वर दिलाए तोमी । इतनीसी दृष्टि जब लोकिक 
जनोंकी नहीं है. तो अब मुक्तिमें कोई जीवका वंश नहीं रद्द । इश्वरकी 
भर्जीदोी तब तक सुक्त बनाए रदे और जब मर्जीदो तथ ढकेल दें। ईश्वर 
खेला करता है। इस प्रफार उपादान स्वयंकरी परिशतिसे विकार रूप न 
परिणमे सिमित्तदी परिणमाये तो वहां परभी मुक्तिका अवसर नहीं है जह 
करायेगा तो हो जायगी, अथवा इस दृष्टिमें जब मैं द्वी रवय॑ म्रुक्तिरूप नहीं 
परिणमू , कैत्॒ल्यरूप नहीं द्वोऊ', तव वहा हुआ क्या १ ऐसी दृष्टिसें अपना 
कुछ द्वितही, सस्वद्दी उसमें नहीं मिला, एक बात । 
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स्वभावत्ते विकार हुआ मानने पर सोक्षसारयका अभाव- दूसेरी बात-यदि 
यह कहा जाय कि उपादाव स्वय परिणमता जाता है, उसमें प्योय सब वंधी 
भई हैं। अपने नम्बर पर अपनी अपनी पर्यायकों ग्रहण करता जाता है । 
निमित्त शब्दतो पहिलेसे लिखा चला आ रहा है इससे बोलना पड़ताहै कि 
इस पर आरोप किया जाता द्वेनतो ऐसी स्थितिसे भी मुक्तिका मार्ग नहीं 
मिलता, क्‍योंकि जीवमें ती पर्यायें वंधो हुईं होती हैँ उनके नम्धर पर उससें' 
यह विकार करना श्तनाही काम है सो कर रहे हैँ | वहा यह्‌ दृष्टि नहीं जगी 
कि विकारमे नहीं हूँ। विकार मेरा स्वभाव नहीं है | मेरे अंत' स्वरूपमें से 
विकाररूप परिणमनक्रा भवर नही उठता है किन्तु ऐसा यह परिणम सकता 
है | इसमे वेसाविकी शक्ति है पर उपाधिका सन्निधान होने पर ऐसा परिणमन 
बनता है| यह यदि दृष्ठिमं न रहा, स्वरसत' परिणमता चलना जाता है तो 
ऐसी दृष्टिमें अस्वभाव कुछ नहीं रहा तब मुक्तिभी कुछ नहीं है और हो तो 
घोखा द्वी रहेगा । 


विकारकों परभावकी सिद्धिमें क्नेश--उत्त दृष्टिसे पर भाव सिद्ध करनेके 
लिए निमित्तजो मानाभी जाय तो वहाँ निमित्तका बह दर्जा आ पाता है जो 
आश्रयभूतका स्वरूप द्वोवा दे । तमी वो उस एकात दृष्टिमें यह देखा जाता है 
ऊक्रि यह जीव अपनेसे च्युव होकर निमित्तमे जुड़े तो निमित्तद्योत। हैं. । अरे 
निमित्तकों किसीने आंखो देखाभी है कि यद्ट उसका फसे है, यह उद्यमे आ 
रहा हे, में इसमे जुड़ जाऊ', ऐसा तो किसीक, विदित नहीं है । किन्तु उदय 
दोने पर विकार दो जाता है। आगका हमे पताददी अथवा न हो, बह्दा हाथ 
पड़े तो बह जल जाता है हमसे निमित्त रूप कर्मोफ़ा कहा पता है| हम आगस 
से और युक्तिसे कुछ जानने लगते हैं। तो हससे अच्छे वे लोग हुए जो कर्मों 
को जानतेह्दी नही हें । जब उन्हें पताद्दी नहीं हूँ कि ये कर्स हैं तो वे जुड़ेगे 
केसे थे तो बड़े सुखमें रहेंगे । सो ऐसा तो नही है। 


विकार उपादानकी योग्यताः--विकार्य जीब उपाधिकी सन्निधिगे विकार- 
रूप परिणमता है तो वहां निमित्त होकर भी यह उपादान अपनी परिण तिसे 
परिणमता है। अर्थात्‌ निमित्तकी परिणति लेकर नहीं परिणमता। निभित्त 
की उपयोगिता यद्ध है कि विकारके उदयके लिये * उपादानमें ऐसी ही बात 
पड़ी है, कला है, योग्यता है कि दह योग्य अनेक बिारों रूप परिणम सकने 
चाला तो दे । अब दह्द उस सीमामे जेसे सन्निधानका निमित्त पायेगा उस 
रूप यह विफार रूप परिणम्त जायगा, पर निमित्तने अपने प्रदेश से उठकर 
इस उपादानमें कुछ क्रिया नहीं की यह बात बिल्कुत़ स्पष्ट दिखती है । 


8० [ समयसार प्रवचन दम भांग 
परिणमनस्वातन्त्रयपर दर्पणुक्ा इृष्टान्त:--जैसे दर्षण है, उस दर्षणकि 
सामने सानलो एक पिछी रंग बिरगी करदी तो दर्पण उस छायारूप 
परिणम गया, अथवा पिछीतो सामने नहीं थी, वह केवल घरो थी और 
यह द्पण सामने रखा दे या रख - दिया दै तो दर्पण में सी रंग बिरगा 
परिणशमन द्वो गया । अब यह देखो क्लिरंम विरंगे परिणसत रूप क्रियामँ 
पिछीने कुछ कला नहीं खेली बल्कि दर्पणने अपनी ही योग्यताके फारण 
पिछीका निमित्त पाकर अपने आपकमें इस प्रकारके छाया रूपसे परिणमनेकी 
फल्ता चनायी । यहाँ बस्तुके स्वरूप चतुष्टयका विघात न हो इसका सदैच 
ध्यान रखना है और फिर निमित्त नेमित्तिक सम्वन्धके पद्दिचानना है। 


नि्मिच्चकी उपयोगिता;+-तो जैसे यह दपेण अपनी योग्यताक्े कारण 
पिछीका नि तपाकर सन्निधान पाकर अपनी हो कलासे चू'क्ति उस तरहका 
परिणमन कर सकनेकी कल्ापडी है ना, जो सींट वगेरहमें नहीं पढ़ी है सो 
उसकी कलासे पर उपाधिके सप्निधानकों पाकर यह द्पण खुद छायारूप 
प्रिणमगया इसी प्रकार प्रत्येक उपादान जो विक्रार रूप परिणमसकने की 
योग्यता रखता है वह अनेक निभित्तोंकों पाकर स्वय अकेले अपनी हो परि- 
शति से उप्त विकाररूप परिणम जाता है ' यह उपादानकी कला है, ओर वह 
उपादान इस विकाररूप पर निरित्का सन्निधान पाये पिना परिणसा नई 
इसलिये निमित्त की सन्निधिकी उफ्योगिता दो गईं, निमित्तकी कोई परिणति 
उस दर्पणमें घुसी हो तो यह नहीं होता। 

सानिध्यमें भी परिणमनस्वातन्त्यः--जैसे हमअपना मुख द्पणमें देखते 
हूं तो दर्पण जो छ!|यारूप परिणम गया सो दर्पण अपनी कलासे परिणसगय' 
पर ऐसा उसका परिणसना मुखकी सन्निधि बिना नही हुआ। उस दर्षेणके 
कुछ अटकी भी नहीं है कि में मुखकी छायारूप परिणस जाऊ' पर सहज जेस 
विमित्तका मेक्ष द्वोव। बेसादी यह उपादान अपनो कल्नासे परिणम जाता | तो 
सह त्तो एक निकठकी चर्चा है पर दुनिया तो आश्षयभूत पद॒र्थों में ही उलमे 
हुई है. | आभयभूत पदार्थों्में नेमिच मानकर फिर उससे जोर दें यह बहुत 
नीचेस्टेजकी कलाका ज्ञात है । ॥ 

कार्यका आश्रयभूत प्रदार्थक्षे साथ साथ अच्ययब्यतिरिक्रा अभ्राप:-कोई 
जीव किसीदूसरे जीवको छुख अथवा दुःख उत्पन्न नहीं करता । दूसरेके 
सुख ह खमें निमित्तमी नहीं होता है निमित्त पह्ाँ कर्मो'द्यहै । इतने परभी 
पर जीवके सुख दुःख जीवन मरणका अपनेके। कर्चा मानना यह भु,ब अज्ञान 
है। निमित्तके ही साथ तो कार्यका अन्नय ज्यतिरेक होता दपर कायकेसाथ 


८ 


साथ आाभयका ध्न्वयव्यतिरेक नहीं होता है। जेसे सुन्दर फोटो लगी 
। एक साधु श्सफो देखकर पिफारफो नहीं प्राप्प होता है और एक ध्ज्ञानी 
मोही उसको देखफर विकार भाव करवा हैं तो यह फोटो विकारका नि्मित्त 
नहीं है। घिकार निमित्त होता तो जैसे रस मोहीने विकार भाव किया बेसा 
ही घिकार भाष उस घाधुकौ भी करना छाहिए था। पिर ऐसा नहीं हुआ | 
कार्यका निमित्तके साथ ध्न्वयब्यतिरेक--वे जो दोनों जीय है--मोद्दी 
झौर ज्ञानी उसके साथ उनके ढंगके फार्मोका सक्त्य पड़ा हुआ है। मोही में 
मोहीके ढगफा सत्य है, और ज्ञानीमें ज्ञानीके ढणका सत्त्व हैं। झानी 
उपेक्षा रूप परिणाम रहा है भौर घह मौद्दी अन्य फत्पनाओों रूप परिणम 
रहा है। देखो अज्लानी जीब ऐसे फोटोफो देखकर फैसा व्यर्थ अपना 
परिणाम विगाड़ रहा है ? एुछ भी फलपना जो अज्ञानीमें च्ठी पह्ठ उसको 
फर्मदियका निम्ित्त पाकर परिणसनमें निम्मित्त है, पर जिस प्रकारका 
अप्तानीका कर्मोदय है उसके ही जल्ञायफ वह नोक् में घन गया | 
प्राश्यभूतकी ध्रियामकता--जेसे किसी दुकानपर बेठे-उेठे ही भ्राप 
छाता भूल गए भौर चल दिये। मार्गमें दुसरेका छाता लगा हुआ दिख 
शया तो उस छातेफो देखकर भाषको अपने छातेफा ख्याल झा गया तो 
यह बतलाबो कि उस छातेने आपमें क्‍या पेदा किया ! बह तो अपनी 
जगहसे रंच भी नहीं ठठा। क्‍या उस छातेफी कोई किरण श्यापमें घुस 
गई ) क्या किया उस छातेने, सो जतलाओ घह छाता तो भपनी ही जगशद्द 
पर रस्था हुआ है फुछ भी तो बात उससे नहीं आई, लेफिन उसको देखकर 
जो जया घत्र घया उस स्याज्ञ घननेका अंतररूमें जो उदय है वह तो है 
निमित्त और छात्तेका दिख जामसा है पद भझाभयभूत। क्‍या छातेका यह 
फ्राम हैं कि हर एफमें जिसका छाता गुम जाय उसके अन्दर चोट लगाये ९ 
फ्या यह कोई उस छातेका कास है बह त्तो जो जिसमें उपादान है, जो 
जिसमें जेसा परिणाम है पह उस योग्यताके नुकूल अपना काम फर देता 
| यहाँ अन्य पदार्थ झाश्रयभूत हो गया। 
दस्तुस्वातंध्यक्ी दृष्टिका श्रादर--भेया ! धस्तुस्षात॑प्र्यकी उपेक्षा फरके 
निमिन्त हृप्टि फरता योग्य नहीं है। जान लो दीफ है। भपने जीव नका 
वान्‍््य घताभो शान करनेफे सिये | में एस दिविफ़ ह्ात्मतत्त्वको निरखें 
यह काम है अपने परनेका उसका तो ज्ञान फ़र लिये । हां; उस निमिन्‍त- 
नमिशिक सम्पंधका विरोध क्रनेसे हानि यह है कि बिफार स्पमाय जैसे 
मान येठे तो छीवको यह उत्साह न जगेगा फ़ि में प्रभु जसा श्र हूं किन्तु 


परे समयसार प्रवचत्त दशम भाग 


विकारमें ही रमेग', इसलिए निमित्त सम्धंधका ज्ञान तो कर लिया करो, 
मगर सब प्रयरन करके स्थभाष हृष्टिमें उत्तरो जहां तफ घने--यही अपना 
फाम है | 
प्रशातमे चिकोर्षा घ धात्महइनन--जो जीब दूसरे जीवसे जीवका मरण 
जीघषत सख द'खव होना देखता है बह जीव भन्नानी है भौर इस अज्ञान 
परिणामकों रखकर श्रहंकारके रससे गर्भित होता हुआ इस कार्यकों करने 
फी इच्छा ररता है । लिसे यह भशान जगा है कि में दूस रेको दु'खी करता 
हू तो बह दुखी करने की इच्छा करता रहेगा। ये सुख द“खखके फठत्य 
भात्र मोह क्षीभको छपपनत करने बाले हैं। मरण जीवनमें दूसरेका फ्रता 
है ऐसा परिणाम रखेगा तो जिसपर राग है पसको में पाक्षनेका यध्न 
करूँ गा। इच्छा करूँ गा। श्रम फरूँगा। जिससे द्वेष है उसको मारनेका यत्न 
करूँगा, श्रम फरू गा। इच्छा करूगा। तो उस प्रकार घिफीर्षक होकर बह 
सिथ्यादृष्टि लीव अपने आपका ही घात फ्रता है | श्रज्नान परिगास छिया 
तो किसी दूसरेका घात नहीं किया अपना ही बह मिरस्तर घात करता 
रहता है| यह झात्मा झात्मवधकारी है बस्तुफे स्थरूपके भ्न्॒सार अपनी 
दृष्टि बजाए सो तो प्रप्ने भापकी रक्षा है ओर स्वरूपके बिपरीत परबुद्धि 
बनाना कठ त्व ब॒द्धि बनाना यह आात्मघात हैं। , । 
मिल चैतस्य स्वभावकी रुखिसे मोक्ष सान्रका मिर्श प--भैया | एक चाल 
शौर अपने हिनके लिए ध्यानमें रखो कि दो प्रकारके ज्ञान हैं-एक तो ऐसा 
कि अन्य पदाथका निमित्त पाकर भअ्म्यमें घिकार हुआ यह चीज गलत 
नहीं है। सही है ओर थड़ भी सही है कि उस दशामें भी प्रत्येक पद्म्थ 
केवल अपने भापका परिणामस फरता है। फोई पदाथे किसी दूसरेका 
परिणमस नही फरता है, यह भी सही है क्‍यों जी, सही है ना ? ये दोनों 
ही बातें सही हैं । ऐमप्ा जानकर फिर परद्रव्य भौर परभाथ्से भिन्‍न निज 
चैतन्य स्वभावकी भाषना होती हैं तो समझो कि हमको,धर्ममें रुचि जगी 
है और मोक्ष मार्ग में खबढ़ने लामक भब्रितण्य हा है और निमित्तोंको 
देखनेकी ही रुचि रहे, देखो हमने इसका कुछ फिया ना; यह हमने ही तो 
किया; यदि ऐसी भावना रही तो समझी कि क्रभी हमारी निजकी अरुचि 
है तथा सोक्ष मार्गमें चढ़ने लायक पाप्नता अभी नहीं है । 
उपवेशका प्रयोजन --ब्न्तरद्ठ में भ्रापकी रुचि किस झोर है ? वस्तकी 
' स्वतन्नता देखनेकी रुचि हैया 8 और सम्बन्धके देखने बोलनेको स्चि 
है । इनमें से झापकी जेसी रुचि होगी बेसी स्ष्टि बनेगी। मोक्ष मार्गको 
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सृष्टि या संसारकी सृष्ठि, निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्धके उपदेशका भी प्रयो- 
जन आघायॉफा स्वतंत्र अखंड स्वरूपके दर्शन फरानेका हैं। बाह्य बस्तुओं में 
उपयोग फरनेका आचार्योंका उपदेश नहीं होता । श्राचार्योका उपदेश पर- 
पस्तुभ्रोंसे दृष्टि छुड़ाफर केदल् एक निज आत्माकी दृष्टि करनेके लिए है । 
जो जीत श्रद्धामें ही यह रखे हों कि में दूसरेका जीयन मरण, सुख) दुख 
किया करता हूँ, तो बह तो झज्लान है। ओर इस अज्ञान- भाषके फारण 
निरतर परबस्तुर्मे कुछ न कुछ फरनेके लिए कमर कसे रहता है । कर 
कुछ नहीं सकता है। मगर अपना शोक भर इच्छा परमें कुछ करनेके किए 
चढाये रहता है । ऐसी स्थितिर्में यह जीव श्ात्मवधकारी है। अपने आपका 
2 घाला है। इसीकौ स्पष्ट करनेके लिए पुनरपि दो गाधथा।यें कट्द 
र्‌ । २ 

जो मरदि जोय ठुँहिरो जायदि फम्मोदयेण सो सब्बो | 

'तम्हा हु मारिदों दे ह्दाविदों चेड्िणहु मिच्छा ॥२५७॥ 

जो ण मरदिणय दुद्दिदो सोविय कम्मोदयेण चेष खलु | 

तम्हा ण मारिदों णो दुह्याविदो चेदि ण॒ हु मिच्छ ।।र२ेश८॥ _ 

जो'मारता है और जो दुखी होता है बह सब कर्मोदयसे होता है 
इसलिए जो यह अभिप्राय है मेंने मारा) मेंने दुखी किया, यह भभिप्राय 
क्या सिध्या नहीं है ९! यिथ्या है। यहां निमित्तनेसित्तिक भाव! सम्बन्ध 
जता रहे हैं। कर्पोंके उदयफा निर्मित पाकर जीव दुःखी होता, है, और 
ऐसी स्थितिमें क्या यह बात नहीं है कि कर्मोंका जो परिणमन है बह 
फारयोमें हो रहा है, कर्मोंका जीबमें वछ नहीं गयां। जीवका फकर्मोंमें कुछ 
नहीं गया | ये दो साथमे बातें हैं, तो दोनोंका श्ञान करके दोनॉको सही 
जान फरके हमारी रुचि निमित्तनेमित्तिक ,सम्बन्ध देखनेके लिए जगती है 
या परपदार्थाक्की उस उसंके परिणमनफो देखते रहनेमें रहसी है १ हमारी 


, रुचि खतंत्रताकी होना चाहिये। ज्ञानके लिए सब ज्ञान फरना । 


कंपल्यफी प्राप्तिके लिए केषलका ज्ञान ध्रावश्यक-सेया ! जब हमें केवल 

चनना है; खाजिस बनना है, शुद्ध घनना है तो हम अब भी खालिसकी 

फेवल श्रद्धा न॑ करें, रुचि न करें और ऐसी दृष्टि रवनेका यस्न न फरें तो 

फेवली होना फेसे सन्‍्भव होगा ? यहाँ जीव परजीबोको अपने सुख दुःख 

' को कारण मांनकर भयभीत ओर फायर होते हैं भौर अपने झापको दूसरे 
के सुख दुःखका फर्ता मानकर अहकार रसमें डूबा करते हैं। उस भहंकार 
सावंकको और उस फायरताके परिणासको सिटानेके लिए यह प्रकरण चल्ल 


अन्न 


घ्षटे समयसार प्रवचत्त दशम भाग 


रहा है कि तू इसका निमिश्त नहीं है, इनके निमित्त कर्मोके टद्य हैं। त्तू 
खुद अपने अपने आपमें इन १रजीषोंके सख दुःख जन्म मरणका निमित्त 
मानकर अहफार में डूब रहा है कि मेंने यों किया अमुफमें । अपने कर्तव्य 
का अहकार द्र फर अपने को केबल देखनेका यत्न करी | 

फत स्वके झ्रादायसें ध्यानका लाभ--इसी प्रकार यह भी यहाँ रखो जो 
नहीं मरता है, नहीं ढुखी होता हैं बढ़ उसके उस प्रकारके कर्मोश्यसे होता 
है इसलिए तेरा यह अभिप्राय कि मेरे द्वारा मारा नहीं गया भर न हु'खी 
किया गया; ऐसा भी धअ्मभिप्राय क्‍या मिथ्या नहीं है ? श्र्थात मैंने मारा, 
जिलाया, दुखी किया, सुखी फिया यह भी मिश्यात्थका परिणाम है भौर 
दूसरेके द्वार। में मारा गया, ज्िज्ञाया गया, दु'खो किया गया। सुखी फिया 
गया! यह भी मिथ्यात्थ परिण'्म हैं। मेने नहीं मारा, मैंने नहीं दुखी किया, 
यह फतेव्यके आशयसे किया गया निषेध भी मिथ्या परिणाम है तो यह 
दूसरे जीबकों दु खी तो कर सकता नहीं, न भरण क्र सकता, किन्तु 
फेवल झपध्यान ही करता हैं। जेसे पड़ौसियोंमें जब लड़ाई हो जाती है 
तो एक पड़ोसी दूसरेको कुछ कर तो सफता पहीं झपने ही घरमें वेठा हुश्रा 
अपध्यान करता रहता है--इसका यों हो जाय, नाश हो जाय; अमुक हो 
जाय । तो बह केवल अपने अपध्यानका फरने पाल है, किन्तु इस दूसरे 
पदार्थममें एससने कछ परिणमन किया नहीं | 

किसीके विधारके काश्रा परके परिशामनका हभाव- पया किसीका नाश 
सोचने से द्सरेका नाश हो जाता है? क्‍या क्रिखीका भक्षा सोचने से 
भत्ता हो खाता हैं हां यह बात अबश्य हैं कि भला सोचनेके भाषके 
निमित्तसे पण्य कमेंका बघ होता है और छुरा फरने फे शाषफे निमित्तसे 
पाप कर्मक्रों बघ होता हैं, पर भज्ता सोचनेसे दुसरेका भत्ना ही जाय, यद्द 
नहीं होता | हो भी जाय तो यह होना ही था। जिस समय यहद्द भक्ता सोच 
ग्हा था उसी समय उसका भज्ना होनेको था; पर इसके भक्षा सोचने रूप 
क्रियाके निमित्तसे दूसरे भल्ता परिणमन् हो जाय यह बात नहीं होती | 
इसी तरह कोई किसीका घुरा सोच रहा हो और उसी काल घछुरा हो जाय 


तो हो गया ऐसा दोनों जगह्द परिणमन होने को था, पर इसने बुरा सोचा 

इस कारयासे उसका घरा हुआ यह बात सही हीं है ।_* ध् 
'झपध्यानमें ध्ात्मविकासका श्रभाव-परसाथेतः ती ये सब परके फठ त्व 

फे विचार धरपध्यान फहलाते हैं। अज्ञान भाषमें तो अपध्यान हक 


रहता है क्‍योंकि कुछ भी सोचे यह फर्तव्य अशको लिए हुए सोचेगा भ्रौर 


फ़्मं 


दूसरे को भला करनेका जो अहंकार है और बस्तुकी स्वतन्त्रताका जिघात 
करके में कुछ कर दूगा; ऐसे कछ त्वका जो श्याशय है बह अपने आपका 
निरन्तर घात ही फर रहा है| अपने शुद्ध विकासको उठाने नहीं देता 
विकास नहीं होने देता, अपनी प्रभुताफो कुन्द बन ए रहती है जो ऐसा 
देखता है वह मिथ्यादृष्टि,जीव है। भिथ्याहृष्टि जीवके यह रूध्यब्साथ बंध 
का. कारण होता है क्‍योंकि से विपर्यास हो गया | खबर ही नहीं है । जब 
अपना स्मरण ही नहीं, शुद्ध बौध ही नहीं है तब यह अपने आपका विकास 
क्या फरे १ है 
लोकविद्याका श्रम परसा् विकासका प्रकारण--भेया ! आंत्माका 
विफास तो यह है कि ज्ञान बढ़े और अआनन्द बढ़े, जीवका विकास और 
क्या कहलाता है ज्ञान बढ़े ओर आनन्द बढ़े, जीघका ज्ञान कब बढेगा 
झानन्द फब बढ़ेगा इतना आप निर्णय फर लीजिए। लौकिक विद्याोंके 
पदनेसे लिखनेसे स्कूली शिक्षासे मास्टरसे पढ़नेसे देखा जाता है. कि विद्या 
भाती है, किन्तु मीतरमें वि्याकी यदि लब्धि है क्षयोपक्षम पढ़ा हुआ हैं तो 
थोड़े बाहन पदाथे भी उसके एक आश्रयभूत हो जाते हैं. पर बाहरी श्रमसे 
शानका विकास नहों होता! घरह तो एक अर्जित निधि थी जो अपने झापमें 
बड़ी हुई है उस अजिल निधिको बाहर लानेका एक उपशम हुआ है. तो इस 
बाहरी उपायसे ज्ञान तो हुआ मगर पह इसलिए सीमाके भीतर ही हो सका 
कि इन बाहरी श्रमोंफा ऐसा प्रताप नहाँ है फि ज्ञान एकदम बिफसित हो 
जाय। जो भी ज्ञान षिकसित हुआ है घह अजित निधान है पू् फाक्षमें 
धमदरष्टि रही उस उत्तम बातके कारण यह क्षयोपक्षम षना तो यह अजित 
निधि है | इस फारण इस सीमाको तोड़कर ब्रिफास नहों हो पाया। 
स्वकी उन्मुखता परमा्थंचिकासक कारण--भेया ! सारे बिकल्पॉको तो 
फर अपने आपकमें जैसा स्वभाष है उस सहज सर्घवमावषकफी दृष्टि करे तो 
- इसका ज्ञान इतना असीम विफसित होगा कि जिसके प्रतापसे जो भी सत 
है स्वेफा ज्ञान होगा; पर ऐसी जात सुनते सोचते हुएमें घिश्यका ज्ञान हो 
जायगा, ऐसी झगर उत्सुकताफी इृष्टि लक्ष्य हो तो उसने अपने झापका 
शाभय नहों किया। उसके ज्ञान नहीं जगता | यह संसार श्रथबा इस संसार 
की समस्त बातें ऐसी हैं कि चाद्दो तब होती नहीं; होती हैं तब चाहते नहीं। 
सबेश होनेकी फोई चाह करें, यत्ने करें तो क्‍या हो जायेगा और जो 
बेर होगा बह चाह नहीं फरता झौर उससे भी पहिले उसकी चाह नहीं 
रहत्तो। 


पद रामयपार प्रवचन दशमस भाग 


सुत्र कहां २*-सेया इस ससारमें सुख है कहां | जध चाहों तब 
चीज नहीं, जब चीज हैं तव घांद्द नहीं तब झानस्द कहा रहा ? थे फविजन 
विद्वज्जन कौर कक्षा कोशक्ष थात्ने धनेक पुरुष, विद्याचान अथवा धनिक 
कोई भी हो, प्रारम्भ शवस्थामें प्राय इसको यशझ्ली भौर नामकी बाव्ला 
रहती हैं । जब चाहता है नामका थश ओर नामका प्रसार, तो हो नहीं 
पाता यह भौर जब बुढ़ापा भाया छल्लाएँ प्रगट हो गयीं, गम्भौरता झ्रागयी 
को अब झग भोर मामकी भाहद भी नहीं रहौ। ऐसी स्थितिमें यश भी बढे 
साम भी बढ़े तो उनका अथ पह फरे क्‍या ? जब अ्षव चाह थी तब मिक्षा 
नद्*ों, जब म्रिज्ञा तब चाद् नहीं रही तो कौन किस बातमें सुखी हो सकता 
है? यहां तो सुखका प्ताम नहीं हैं। सुख तो मात्र एफ झ्ात्मीय अनुभव 


में है। 

सुखका एकमात्र उपाय--भेया | सुखका उपाय दूसरा नहीं है | पक्का 
निर्णाय रखो कि किसी थी परकी दृष्टि फरके मूहता फर रहे हैं। छिसी भी 
परसे सद्दारा ज्लेमेका झाशय पनाना यद्द तो घहुत बड़ी मूर्खता हैं । फो नसा 
कार्य ब्यवद्दारका ऐसा हैं जो आपके लिए हितकारी हुआ्ना ही फरे ? ऐसा 
तो कोई भी कार्य नहीं दिखता सिधाय इसके कि थद्द ज्ञानमय स्वरूपकों 
जानता है | फेबन्त एक इस यत्मके धतिरिक्त फोई यत्म ऐसा बाहरमें नहीं 
हैं। जो इस जीबकफो सत्य हो; सहकारी हो, द्वितकारी तो हम ख्यवहारमें 
अन्‍ू्छा रूप दैते हैँ पूजाका मक्तिछा सत्संगफा उन सबका प्रयोजन यही एक 
हैं। एक इस प्रयोजनफो निकाब दें भौर फरते रहें पूजा भी भक्ति भी 
सत्संग भी तो ये सब नीश्स हो छ्षाय्येंगे। ये शांतिरसके हेतु नहीं चन 


सफते | हि 
मूल पुदषायं--झपना मूल प्रयोजनन भौर मूल्ञ पुरुषार्थ यही है कि 

यह आत्मा जो झपने इपयोगको चारों भोर भटका रहा है, दौड़ा रद्दा 
बह भटक। षह उपयोग हमारा समाप्त हो जाय | इसी लिए हम श्राप सब 
की फर् बार यह कह देते हैं कि ज्ञान फरनेक्ो तों सब ज्ञान करलो पर रुजि 
झपने वस्तके स्बततन्न स्थरूपको देखनेकी गायों । चीज है, है ऐसा जानणो 
ये सारे नेमित्तिक विभाव हैं; झौपाधिक चौजें हैं, परकी उपाधिका निमित्त 
पाकर होने बाक्षी बात हैं पर हम कुछ झ्ाग बढ़ें तो केसे बढें ! जिसे फहत्त 
हैं आत्मविकास शुद्ध भाननन्‍्द अलुभव, स्वसम्वेदनका होना, निराकक्ष 
अवस्था होनां, इसफे लिए फेषल एक निजको देखो । और फेषल एफ नि 
को देखनेकी चात इसमें तब बनेगी जब हसारी झादत परपदार्थोंकी उनके ' 


प्प् 


स्वरूपमें देखनेकी ध्ादत बन जाय तो हम अपने झापको कंबल देखनेकी 
एक पृत्ति बना सकते हैं। इसलिए ज्ञान करनेको तो सब प्रफारका ज्ञान 
करना चाहिये किन्तु रुचि होना चाहिए परद्रग्योंसे भिन्न स्वके एकत्वसे 
निश्चित निज भात्तमामें | 

वस्तु स्वातन्त्यके दर्शनका प्रस्थास- पर द्रव्योंसे भिन्‍म अपने आत्म- 
दव्यमें रुचि उसकी हो सकती है जिसको सभी पदथोमें अन्य-अन्य 
सम्वन्धोंमें भी उन पदार्थोफो अन्य सबसे भिन्‍त केवक्ष उनके अपने आपके 
स्वक्पंमें एकत्घ रूपसे देखनेकी प्रकृति बन जांय, ओर ऐसे वस्तु स्घातन 
फी दृष्टिके अभ्यासी पुरुषों पहित्तें तो यह सारा जगत एफ मत्त जसा 
झथवा नहीं कर रहा और फिर भौ न जाने किसी री दिखानेकफो कुछ बना- 
के पर क्या फर रहा, ऐसी दूसरेको वृत्तिको देखनेकी परिणति 
द्दोती 
झनभवके प्रनुकूल बाह्ममें दर्शन--जेसे कोई मनुष्य बड़ा हु खी है; 
इसका प्रयोग हो जाय तो चुफि उसके उपयोगसें धही इष्ट है ना; तो घही 
भरा हुआ है । भव आँखोंसे जब वाहरमें पेखेगा तो चाहे कोई चढ़े दृपसे, 
संखसे खिलखिला भी रहा हो तो भी उसकी शृत्ति उसे ऐसो नीरस दिखेगी 
फि है नहीं अन्तरमें सखी जबरदस्ती होहहला कर रहा 8 | जेसे अपने 
झ्ापमें अपने आपको देखने की स्थिति.द्वोती है उसके अनुरूप उसे बाहर 
में ध्न्‍्य-अन्य भी बेसा ही दिखता है। जेसे शआमाप सुखी हैं, घडे प्रमोदर्मे 
हैं, अनेक फास श्रापके सिद्ध हुये हैं, तो श्रापको सब जगह सुखका सा 
घाताषरण दिखेगा, और कदासखित्‌ कोई रोता . हुआ आप देखूगे तो भी 
छाप यह अच्छी प्रकार न ज्ञान पायेंगे फि इसके अन्तेरमें पीढ़ा है। और 
ऐसी पीड़ा है कि जिस पीढ़ासे - अत्यन्त अआ्माक्न्दन फर रहा हैं किन्तु कुछ 
ऐसा ही प्रतीत होगा, रोता है, अथवा कुछ दिखाने को रोना पढ़ता है। 
जेसी अपनी अन्तरमें दृष्टि होती है उसके अनुरूप थथासम्मच जहां तक 
खिंच सकता है बाहरमें भी,घेसा ही.दिखा करता हैं । 

-.. स्वरूप कशंतास्यस्सका बाह्य भ्रवलोकतत--तो जिसको अपते स्थभा७षके 
देखनेका अभ्यास हृढ हो गया है उसे पहिले तो यह सारा णंगत मत्त जेसा 
कुछ न फरता हुआ भी जेसा दीखतां है। क्‍या फर रहा है? क्‍्यातो 
स्वरूप है, के प्षी बिपरीतता है, उनन्‍्मत्तता है? इसी. तरहफा दि्खिता है, 
पश्चात्‌ बसे सब स्तन्ध दीखता है । यह अभ्यासकी बात' है; इसी तरह 
यद्यपि बाहरमें सब कुछ है। सम्बन्ध है, निमित्त नेमित्तिक साव है, से 
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कुछ हैं भोर सर्व कुछ जैसा है, घेसा कहें भी, बतायें भी, सुनें भी, इतने 
पर भी रुचि रहता चाहिए प्रत्येक परतुफे निजस्थरूप चतुष्टयकों निरखनेकी । 

वस्तुस्वान्ध्यकी प्रतीतिकी रक्षा--तल्ल ऐसी ही घांत हो जाती है कि 
फोई दूसरा यदि बस्घुकी स्पतंत्रताका प्रतिपादन निभित्तन मितश्िक सम्बन्ध 
फा निपेघ करता है तो उसके मुकाचल्ले अथवा उसको खण्डन करनेफी टष्टि 
से ्धिकतर उपयोग एफ सम्बन्ध मण्डल पर रहता है, पर अपने अ।पकोी 
मोक्षमार्गमें ले जाना है, झपने फो सुरक्षित रखना हैं, इस पिनश्वर नर- 
जीप नसे कुष्द ल्ञाभ उठाना है। ऐसे पाये हुए श्रेष्ठ घर्म समागमसे कुछ 
स्थिर ज्ञाभ लेना है तो इतनी रुचि जगना चादिये बस्तुके उस स्पच॒तुष्टयवरी 
स्वतंत्र स्वरूपको निहारनेकी कि रसकी प्रतीति न मिट जाय | 

प्रपनेंसे शानमयताको निरस--कोई खीब अपने आपमें और पर- 
पदार्थोर्में मज प्रका रका झ्ञान करते हुए मी जो केबल्यकों निहारता है। प्रत्येक 
पदार्थमें केंघल्यफो देखने फी रुचि श्रसा है उसकी जो धृत्ति है पह वधनका 
कारण नहीं बनती हैं । मिथ्याशृष्टि जीब के जो यह भ्ध्यबसाय है कि में 
दूसरेको सम्वी दु खी करता हु, जिल्ाता माग्ता हू पाते हैं कि पह सिथ्या 
झाशय है और भज्न'-नरूप हैं, घधका कारण है, ऐसा जानकर यथाबत 
निणेय फरके फि पुसरेके निमित्तमें मिमित्त कारण कम है; हम आप नहीं 
हैं। ऐसा जानकर कछ त्वका अहकफार, भयभीतता और कायरताफो त्याग 
फर अपने शञानमय स्थरूपकी दृष्टि रखकर उसका आनन्द पायें। 

एसा हा मदी दे दु'खिद सुदिदे फरेमि सत्त ति। 
एसा दे सूठमई सुहासुद्द बधए कम्सं ॥२५६॥ 

धष्यवसायक्षी बन्धहेतुता--हे झात्मा | तेरी जो यह घुद्धि है कि में 
जीषफो सुखी और दु'खी छरता हूं मो यह तेरी मूह बुद्धि ही हैं। ऐसी तेरी 
मृढ़ बुद्धि शुभ भशुम कार्योंकों बांधती हैं। दूसरे जीवॉको सुखी फरनेके 
झाशयसे कहाँ दूसरा सुखी नहीं हो जाता, किन्तु सुखी भौर दुःखी फरनेफे 
झ्राशयसे पुण्य अथवा पापका वंध हो जाता है । 

कर्मकी वस्तुकूपता-फर्म कोई अलंफारक चीज नहीं है कि बस्तुका 
कुछ मेटर न हो और केषल जीष जो छुछ करता है उस परिणामफो 
धममने के लिए फोई फर्मबंध या कर्मोदय रूपसे झ्ल्ंकार हो, ऐसी बांत 
नहीं है। किन्तु कार्माणवर्गशानामफ पुदुगल रकन्ध हैं सूक्ष्म हैं, सत्र 
भरे हैं, इस जीपके साथ ही लगे हे हैं वे १2036 में जब जीय 
के विभावकी सेन पा उंदयागत फर्मोका निम्मिश्त पाते है तो थे कार्मोण-' 


पद 


ररगंणायें स्व॒य कर्मरूप परिणम जाती 8। यदि ये कर्म अलकार मात्र 
होते तो इसका उत्तर दो कि झआगममें जो स्पष्ट कहा गया है कि 
कार्माणवर्गणायें होती हैं झोर उन्तका रूप सफेद होता है। कार्माश- 
बरणाझोंका संग श्वेत है और जब यह जीव मरघर दुसरे भपसे जाता 
है तो जब तक रास्तेमें गहता है थाने घिग्रह गतिमें रहता है. दथ तक तो 
एसका श्वेत बर्ण रहता हैं कोर जघ स्थान पर पहुंच जाता है तो फ्पोत 
अर्थात्‌ चितफबर। रंग हो जाता है| फिर इसका ही कुछ समय घाद जिसे 
कहते हैं गर्भमें भा चुफा पूरा संग्ल चुका तब जसा भी घर हो बेस वर्ण 
हो ज्ञाता है। तीन स्थितियां हैं कमफी देहके रंगकी--(१) रास्तेक्री, 
(२) झ्रपर्याप्त अवस्थाफी और (३) पर्याप्त अधषस्थाकी ! 

कमंको वस्तुरुपताका समर्थन--इतना विशद बर्शन न द्वोता यदि कर्म 
अलंकार मात्र होता, देखो कर्म समुष्ठको फेघली जानता है घ भ्रधधिन्लानी 
पुरुष भी जानता है। भ्वधिज्ञानियोंमें जो ऊंचे श्रवधिक्षानी होते हैं वे 
कार्मोताष्गणायोकों भपने झानसे प्रत्यक्ष जानते है। इस कार्माएबर्ग- 
णाओंका रूप निश्चिन है स्पष्ट बताया भी है! भोर जब ये घनते हैं उस 
समय इन फर्मोर्मे प्रकृति पढ़ जाती हैं कि इतने परमाणु जीवको छ्ानके 
घातके निमित्त होगे, इनने सुखके विमित्त होंगे ऐसी उनमें प्रकृति मी 
पढ़ जाती है। उनमें स्थिति भी पर जाती है कि जिसमें बंचे हुये कमे 
इतने दिन तक जीबफे साथ रहेंगे छोड़े गे नहीं, ऐसी स्थिति भी पड़ जाती 
है प्रमुभाग भी उनमें पढ़ जाता है। ये कर्म इतने दर्जेका सुख या दु ख देने 
के निम्तिस होंगे। उनमें प्रदेश बटवारा भी हो जाता हैं आ्राजके समंयमें 
घांचे हुए फर्म श्राघाध काल तफ तो उदयमें म आयेंगे भ्ौर उसके बाद 
प्रत्येछ समयमें पहिले समयमें इतने निषेक शझायेंगे, दूसरे समयमें इतने 
शायेंगे ऐसा प्रदेशोका घंटवारा भी दो जाता है। इतना फथन जिसके 
घारेसें फहा गया हो भोर यह तो मोटी घोत चताई है जिनफी इससे भी 
सूक्ष्म समय सययकी स्थितियोंफी चर्चा जिन फर्मोके घारेमें बताई गई हो 
वे फर्म भलंकार रूप नहीं हो सफते । 

निभित्तवर्शनकी स्दभावप्ररिद्रप प्रयोजकता--निमित्तका पशुन निमित 
की रापिके किये त्तहों होता, फिन्तु निमित्त बताऋर नेपिलिक कार्यकी 
ल्िद्धि जिसमें की ना रही है उस बस्तुफा बह नेमित्तिक कार्य स्वभाव नहीं 
है, यरतुस्त्र भाव उससे परे है, इस तशथ्यक्ी हृदता [लानिके लिये निमित्तका 
बशन रिया जाता है। ज्ञानी पुरुषफी रुचि परभावसे भिन्‍न मिज झन्त- 
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सतक्त्वमें होती है। विभाषभाव निमित्त सन्तिधानं विंना झ्रथोत्‌ निमित्त 
पाये बिना हुए हैं ऐसी समझ; भद्दित करने वाली है। क्योंकि यदं समम 
सिथ्याशान है। हां विभावभाष निमित्तकी' परिणति लिये बिंना हुं हैं, 
क्योंकि विभावभाष शपने भापके जीवकी परिणति है, निर्मिप्तकी परिणंति 
नहीं, यह थथे माना जाय “विभाषभाव निर्मित विनां होते हैं” इस वाक्य 
कातोयों फहनेमें फोर आपत्ति नहीं है। किन्तु जिन शब्दप्रयोगोसे 
भोताको सुगम, अरसंदिग्घ। स्पष्ट वीघ ही' ऐसे ही शब्द प्रथोंगं निर्मायि 
पुरुषोकि द्वारा किये जाते हैं। यद्यपि फर्मके उंदयकों निमिश्तमात्र पोकर 
जीवमें रागद्वेष भाव होते हैं. तथा जीवफे रागह्वेपंभाषोंकों निमित्तमात्र 
फरके फार्माणवर्गणायें फर्मेरूप परिणर्त हो जाती हैं, तथापि कर्मोंको 
यांपत परिशमन है बह फर्मोंमें ही हीता है, जीवका यावत्‌ पंरिणमन है 
बह जीवमें ही होता है, फर्मोदियका नि्मित्त पाकर जीव फ्रीधी बेन गेया ते 
भी कर्मोने कोघी नहीं किया, - किन्तु कमका निर्भित्त पाकर जीव सेवय 
झापनी परिणतिसे कोधी घना । परतुकी स्वर्तैत्रताकों हृष्टिसे हटा दोगे ती 
कुछ भी हाथ न क्षगेगा | जिमित्तको बंशन बस्ंतुके स्थभाधकी रंक्षा कराने 
के लिए-है, न कि बस्तुके स्वमाबकों दृष्टिसे ह्रोकज् करने के लिए हैं । 
प्रषनों संभाल--यहा बतला रंदे हैं. कि में एूसरे को सुंघी करता हूं) 
हुःखी फरता हू ऐसा जो परिणाम है -घह मूढ़ परिणोंम है । इस परिणोम 
में थह जीब हुस अथवा अशुम कर्मोका वध करता है ! करता दूसरेंका छुछे 
महीं है जीब; फेषज्ञ अपना पस्णिमन करता है । एंकत्वके परिक्षानकी घड़ी 
महिमा है । इस जीपने ह्भी तक सब छुछे पुरंय और पाक जीन किया 
पर अपने झापके सहजसत्त्वके कारण केस स्परूंप है ! इसकी दृष्टि ओर 
क्रमुभबन नहीं किया। किसी दूसरेकें मुकॉबलेम जो कोई थोड़ा गलते 
हो तो उसके सुकायत्ेमें डटकर झा लॉने फा परिणाम रू जा किए तो भत्रा 
नहीं होता । उसका फारण यह है कि फिर उसके इंष्टि फेबल एक ओर र६ 
जाती है और स्वतंत्रतासे जो अपने षिचार चल संक्ते हैं वें संब कुंरिठतें 
हो जाते हैं| झत, फश्याणार्थी पुरुष, कहां क्या हो रहा है ईस और दृष्टि 
न॑ देंकर श्वय अपने कल्याणफे लिए क्या योग्य हैं, हंस तर हकी दृष्टि रखे 
ओर उस तरहका ही सुनने, बोलने, व्यवह्रच॑चोमें रहे तो रसमें रहते 


हुए दूसरेका यदि मला होता है तो दो जायेगा स्वर्य ही औपकी पृत्ति देख 


फरके। ,, | ला के ् हु देस 
सत्यके झाग्रहकी ही कार्यकारितां--हस यदि फिसी सरेकी 'बुःखी 
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ऋरदे रहें, जिसी प्रकारका अपने आपमें हठ करें तो उससे अपना सार्य 
रुक जायेगा। हठ परे अपने श्ापके छिए। भपने फो जो स्त्पथ ज॑ 
उसकी हठ करें। अपने आपकी हठ व्यक्त न॑ होकर बह तो छिपी हुई 
धपन्‍्तरमें हुआ करती हैं। तो दमें चाहिए सत्पथका हठ । ऋपने फो सत्पथ 

प॑र केसे ले जाना हैं; सत्पय पर चलकर कैसी स्थितिफों वनाना है ? घद्द 
स्थिति और बह ध्ात्मस्परूप अपनी हृष्टिमें न रहे तो हमने अपना छित 
फ्पा फिया ? 

स्वतंत्र निरखनेफे ज्ञानका घल--दूसरे जीमोंका कुछ फर दूंगा; वूसरे 
जीवफो में सुखी कर दूंगा यह परिणाम मिथ्या है अथवा सही है ? यह 
परिणाम भिशथ्या है ओर में दूसरे को मोश्ष पहुंचा दूंगा यह परिणाम भी 
सिश्या है; में दूसरेकों तर्क पहुंचा दूंगा यह परिणाम भी मिथ्या है, 
दूसरोंकी समझा दूंगा यह परिणाम भी मिथ्या हैं, में फेवल अपने परि- 
गमनको ही कर सकता हूं, ६२३ परिणमनकों नहीं कर सकता हूं। 
भगदानक्षी दिव्यध्वनि खिरती है इसफा कारण उनके बचनयोग है, भौर 
घूँकि उस दिव्यष्वनिसे मज्य जीय लाभ पठाते दैं तो भव्य जीवॉका उसमें 
भारय हैं। उतका बचनयथोग तो सीधा निमिप्त हैं। पर उन श्रोताबनि 
संगवानमें फछ कर नहों दिया कि उनके कुछ फ़र पेनेसे भगवान दिव्य- 
ध्यनि खिराने लगे। निमित्तनमित्तिक साथ होते हुए भी हर जगद उन 
पदार्थोकी स्वतंत्रताकों निरख सफे। यह बहुत चढ़े ज्ञानवलफा फाम है । 

परका परे कतु वका शभाव--किसी समय चक्रवर्ती सभामें सुनने 
का जाय भोर संगवानकी हटिव्यध्यनि खिसनेका समय न हो, क्योंकि 
एनकी सो समय पर ही दि्स्यनि होती है और चक्रवर्ती लेसे कोई 
महाराज था र्ूये तो भममय में भी दिव्य ध्यतति होने लगती है। इनले 
प्रश भी चक्रवर्तीनी भगदानका कुछ नहीं किया, फिन्तु ऐसा ही सइज भेल 
है, परिणमन होता हैं निमित्त पाकर । भगपषान रागी नहीं है कि उसके संन 
में बह राग आ जांय कि भक्रपर्मी भाये हैं और दिव्यध्यनि खिराना 
चाहिए। तिस पर भी खिर जाती है। इसे कहते हैं निम्नित्तनैमित्तिक 
सग्ध/व। एक पदार्थने दुसरे पदार्थमें कुछ नहीं किया । खूब मिरख लो । 

गह्तुके स्वयं बास्तविकताका दर्शश--औरोंकी तो बाव जाने हो, 
सामने ही देखो इस घढ़ोर्ो दायसे उठाकर यहाँ र्वा, पक्का सिप्तिस 
नेसिश्तिक है ना | इतने पर भी हावमें दायफों देखो, घड़ीमें घड़ीफ़ो देखो 
तो यद् ध्यानमें चायेगा कि हाथने तो सपने हाथमें काम स्या; पर ऐसी 
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स्थितिमें चूँकि यह घड़ी थी सो अपना फाम फरते हुए दाथका निमित्त 
पाकर घढ़ीमें घढ़ीका काम हुआ । यह है स्वतंत्रताका विश्लेषण । स्मतंत्रता 
के विश्लेषणमें निमिप्तनेमित्चिकभाषका खण्डन नहीं हुआ | धेह अपनी 
जगह है स्पतंत्रताफी दृष्टिसे जो बात समममें झाती है वह अपनी जगह 
है। सवके एकत्वका झञान जड़ा इलेभ है। समयसारजी में ही तो सबसे 
पहिल्ले यह घताया है कि एकत्य निश्वयगत जो झात्मतत्त्व है उसकी कया 
झसुलम है | झौर काम-भोग यंघकी कथा जीबोंमें बड़ी सुलभ है। 
उपबेक्षोंका प्रयोजन जानस्वभावकी इृष्टि--भेया ! जितने भी उपदेश 
हैं सब उपदेशोका प्रयोजन हैं इस शुद्ध ज्ञानस्थभांषफी दृष्टि करना, क्यों 
कि मुक्ति होती है सो इस स्वभावके आाश्रयसे ही होती है। किसी परबस्तु 
या परभाषकी भोर दृष्टि रखनेसे मुक्ति नहों होती है, 'क्योंकि मुक्तिका 
झआाथ है छूटना | छूटना तब होता है जब भकेले रह जाय और अकेले रह 
जानेके लिए चौंकि यह चेतन्य ज्ञानमय है; सो झानक। ही प्रयोग फर 
सकता है | सो अपने डी ज्ञानमें श्ञानके ही द्वारा शञानमात्र अकेला निरखे 
तो यह उपाय व्यर्थ नहीं जाता | यही मुक्तिका झमोघ छपाय है । तो नेसी 
अ्रद्धा फरोगे तैसी ही प्रत्ति चन्षेगी। हम अपने स्वरूपको स्पतश्न समझ 
सकेंगे। अपने स्परूपफो हम अपने आपके कारण सत्‌ समम सक्षंगे तो 
हमें इस फेयक्षमें रुचि होगी। इस फेषजकी दृष्टि होगी ।_ 

_.. निित्तनैमितिक सम्बस्धके वर्रानमें भो भयका स्‍भ्रतेवकाद-सेया | इस 
खातसे घंबदाकर कि कहाँ झ्ात्माके स्वभावकी स्वतंत्रता नष्ट न हो जाय; 
निर्मित्तको न मानें अथवा मिमित्तको एक अलंकार रूपमें ही शास्त्रोंमें फट्ट 
है, इस प्रकारफी दृष्टि फरके निमित्तको न समकाना, न सममना या उड़ा 
देना यह कोई चुद्धिमानी नहीं है। किन्तु यह जानना बाहिए कि निम्ित्तका 
घर्णन भी धाचायेनि हमारी ही मसाकी पूर्तिके लिए बियां हैं। हमारी मंसा 
है झपने -शुद्ध स्थतंत्र स्वभावकों निरखना । यही तो चाद् हैं ना सभोी 
कल्याणार्थियोंकी जो अपने केवल स्षभावयको नहीं देखना चाहता है बद तो 
फत्याणार्थी नहीं है। जहाँ यह षर्णन भांता है कि ये सब सुखे दु ख ये 
सम ज्यवस्थाएँ, ये सब रागद्वेष मोह सज विकार कर्मांफे सदयके बिपाफसे 
प्रभव हैं। इतनी बात सुनकर तुरन्त यह शान द्वोता है और एरसाह होता 


है कि यदि यह मेरा स्षमाय नहीं है, में तो टंकोत्कीणेषत्‌ निश्चक्ष एक 


घुद्ध शायकरसावमात्र हूं। . डे ह 
वृष्टान्तरूप प्रनित्यमावना--जेंसे अनित्यभाधना हम भाष खूब सुनते 


श्र 


हैं -राजा राणा सब मरते हैं, क्षत्रपति। सेना सब मरते हैं, कोर यह 
नहीं रह पाता है। सुनते जाइए, इससे क्‍या लाभ लूटा ? इस सुननेसे 
लाभ तब लूटा हुआ फट्दा जा सकता है जब यह दृष्टि रहे कि ये सब तो 
झनित्य हैं, पर मेस बह चेतन्यस्परूप भ्रूब नित्य है। अनित्यकी बात 
सुनकर यदि अपने नित्यफ्रा ध्यानन आये तो उन अनित्यकी घातोंको 
सुनना किस्सा फद्दानीका सुनना जेसा है। उससे मोक्ष माग न मिलेगा । 
झौर वह झनित्यभावना कह्दो कुछ घबड़ाहट उत्पन्न फर दे) धन घेसव 
मिट जायगा) घर द्वार- छूट जायगा, सब परिजन छूट जायेंगे । इस तरहसे 
पद्द श्रनित्य भावना कहो घबड़ाहट पेदा कर दे । तो क्या अनित्य भाषना 
घबड़ाहट ,पेदा करानेके लिए है ? क्‍या हन सुखोंको दुःखी फरनेके लिए 
यह अनित्यभाषना बतायी गयी है, कि ये भक्तजन दुःखमें ही पढे रहें, 
रोते रहें ? रुलानेके लिए अनित्यभावना नहीं है । ध्यनित्यभाषनाका प्रयो- 
जन यह है फि इस अनित्य जगतमें रुचि हटाकर जरा अपने परंसाथस्प- 
रूपको तो देखे । अनित्यभाषन। देखनेका प्रयोजन हैं निजनित्य पर दृष्ठि 
पहुंचना । यह काम यदि न किया तो अनित्य ही कद्दनेसे लाभ नहीं हो 
गया वयविक हानि कर ली; फर्तंब्यविभूढ़ हो गया। है ! 
प्रकृत वृष्ठान्‍्त-इसी प्रकार निममिप्तकता बणेन सुनकर निमित्तनेमि- 
त्तिकका सम्बन्ध ही देखकर तो छुछ भला होता नहीं | देखो हमने किया 
ना बह, हुआ ना ऐसा; ऐसा ही अपना रंग बनाये रहे तो उससे लाभ क्‍या 
लूटा ? उस पर्णनसे क्षाम लूटा हुआ तथ कहना चाहिए जब यह घात 
झापमें उत्साह जगाये कि थभोद् ये तो सब निमित्तनेमित्तिक सम्बन्धसे 
दोने बाजी घातें हैं। ,मेरे स्वभाव ,नहीं हैं, में तो एक सहज शुद्ध जानन' 
स्पभावरूप हू जो निरपेक्ष है| हूं स्वतंत्र निश्चल निष्कास- यह हृष्टि 
जगे, इसके लिए निमित्तनेमित्तिक भाषका वर्णन है; न कि निमित्तनेमि- 
त्तिकी रचना खाल्ली निर्माणविधिकी फथा गानेके किये है। उसे समझ 
छ्ीजिए, ज्ञान कर लीजिए परद्दितका मागे तौ संहजस्वभाव हैं। 
प्रमाणकी रक्षणशीलता--क्लोई- उताबला बनकर फि निमिपत्तका तो 
ता, कैनेसे बस्तुकी स्वतंत्रता खत्म हो जाती है। इसलिए निमिफ्तका यहाँसे 
शब्द-ही हटावों वह कुछ चीज नहीं हैं। ऐसे उतावलेपनसे भी विनाश 
होता है. भौर सारा निमित्तका ही तो सब माहात्म्य है। वही तो सब कुछ. 
करता - है; वदी सुखी करता है, दुःखी करता है, बह्दी मोक्ष दिज्ाता है | 
झपने आपकी भी कुछ जत्ति होती है, कल्नो होती है, भपराध या कुछ 
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समीधीन' देष्टि दृश्रा'करतो है इस वातको बिल्कुल भुला दिया तो इस भोर 
जाकर गिरोगे | जैसे एक तालाब या एक नदीके घीच ६ इचफी ही पटरी 
ढाल दी जाय अंत तक तो उसपर घल्नना जैसे दुर्गम माभा'जाता है ? इसी 
"तरह ज्ञानकी पटरी पर चलना उससे भी अधिक दर्गम है। जरा घूके तो 
इस भर गिरोगे यां उस और गिरोगे। 'प्रिमित्तनैमित्तिक माननेमें छर 
क्या है; भौर बस्तकी स्वतंत्रता मार्ननेमें ढर-क्या है? दोनंमिें-प्रवेश करा 
देने बाला प्रमाण हैं । ह 
झपनी वल्िपर प्पने .भविध्यकी लिर्भरता--॥_स जीषकी यहाँ आश्रय 

फी चर्चा है। श्राश्यभूतमें ही इतना महत्त्व 'डाल दिया तो चहिरात्मा है 
ग्रह पुरुष कि मेरा जीवन, मेरा पालन, मेरा पीपण झभुकके द्वारा ही होता 
है, यह न हो तो न हो | अरे जिसके द्वारा तुम्हारा पोषण होता हैं, सोचो 
तो सष्टी फि आप घड़े हैं या धह पढ़ा है । झ्ापके पुस्योदयका निंमित्त 
पाक्र दसरा पालन कर रहा है । उदय किसका बंहा कहलाया ? जिसको 
पालिल किया जा रहा है उदय सका बढ़ा है। जो पालन कर रहा हैं उसका 
उदय उसके लिए इतना घडा नहीं हैं । बह उसके पुण्यके उदयसे पालनेफा 
जिमित्त बन रहा छ्ै। कहाँ दृष्टि डाले हो ? कोई कह्टे कि मेरे 'उदयसे 
पाखन होता हैं, तो फिर इसको अटपट घोलौ- गालियाँ दो, छुम मेरे कुछ 
नहीं हो, मेरा कुछ नहीं फरते हो | मैरा उदय हैं सो तुम्हें नांचना पड़ता 
है। अरे जहाँडतनी कृतध्नतो अ्रथवा इतना विषम भाव जन जाय त्तो 
वहाँ पुण्य भी खत्म हो जायगा | श्रघ जब पापका उदय झायगा तो उसकी 
सिपित्त दसरा खतेगा । 

!'. झेरे बसेशरें मेरे श्रपराधकी साधकतसता--भेया! छो एछ जीवको 
अविध्य है सत्ता या शरा बह उसकी चेष्टापर निभर हैं।' में तो चुरा बत्ता 
रह और दूसरें लोग मेरे लिए आॉरामके सांघने जुंटायें, न नहीं ही सकता 
है । मैं भत्ता रहूँ भौर लोग मुझे द'खी कर सकें 'यह नहीं हो सकता। कदा- 
बित्‌ में सले श्रांचरणसे रह इंतनेपर भी ज्ञोग 7 ह%0 भाव “रखें 
और सतानेका उद्यम कर, इतनेपेर सुमे यंदि ढुःख हो है तो उसमें मेरा 
झपदाघ हैं कि में अपने शानश्थरूपकी इृष्टिमें क्‍यों नहीं रह सका ! क्यों 
संभ्वंध हृष्टिमें बह गया ? ये समे यो फहते हैं,। में तो हूं निरपराध। 
ऐेसी जो चाह दृष्टि बनी यह तो मैंने अपराध किया है, उसको फञ् दुर्सेरेा 
कौन मोगने आायगा १ में कैसा ही फरूं | है कुछ कफ ; कर संकू गा तो अपनी 
ही परिशमन | दूसरेफो परिणमन में नहीं कर सकता। । 


हर 


“उषादानकी प्रकृति--यह उप।|दानभुत बस्तुवोंकी योग्यता है-कि , वे 
किसी उपाधिका सानिध्य पाकर केसा परिणमन्त जाती हैं, यह उपादानमें 
अकृति पड़ी हुई, है। त्तो उपादान अपसी प्रकृतिके अनुसार परका निमित्त 
पाकर अपन्ती विकृत परिशणति बनाया कसताहै। उसमें परक। कुछ आया 
हो ऐसा नहीं है । प्रकृति ही उपादाममें ऐसी पढ़ी.हुई है, इस'प्रकारके एक 
'समीचीन' ज्ञान फेरानेके लिए यह घणुेन.इसमें प्रत्येक अधिकारमें आया। 
परवस्तुका परवस्तुके भ्रति कत कमत्व भाव हटानेके लिए सभी अधिकारोंमें 
यह चर्चा है, और खासकर एफ अधिकार अलगसे भी फर्त कर्म अधिक्नारक्ो 
बनाया है। "' कै. 22% 7 
स्वहितयत्व--ह में कुछ अपनी बात नहीं रखनी है, हमें अपना मत 
नहीं बनाना हैं, हमें अपना कुअ घढ़प्पन नहीं जताना है, हमें अपना कुछ 
सार्ग नहीं चलाना है, ऐसी जात मनमें रखकर फेवल्ल हित करना है, यह 
भाव बनायें | घड़ी फठिनतासे यह नरभथ मिला है, ऐसा कुक्ष। ऐसा धर्म 
ऐप्ता सग, ऐसी गोष्ठी ये सच बड़ी कठिनतासे मिलते हैं पथ इस कठिन 
अपसरफो पाकर हमें कया देखना है किसी भाईं फी ओर किसी अन्यकी 
झोर ? इसलिए कि किसीके खश्डन सण्डनका परिणाम” करके; अपने 
झांपको किसी पक्षमें रंग फरके अपने समयको खो लेना ऐसा कुछ नहीं 
करन।-है। समतापरिणामसे अपने हितके ध्येयकों सोचकर. जानकर 
'बक्तना चाहिए। मेरी मदद फरने पाला दुनियामें कोई नहीं है में ही मेरा 
सददगार हूं, जिम्मेदार हूँ। एक कास है; एक प्रयोजन है; एफ दंष्टि है | 
चाहे भक्ति करो, चाहे स्वाध्याय करो) चाहे पुदंगलकी बात, चांद्दे जीव 
की बात; रूव प्रकरणों में। ,सवे व्यवहार परिणातियोंमें प्रयोजन उसका एंक 
है। किसी प्रकार उसके सहज पेतन्यस्परूपकी कदाचित्‌ झलक हो जाया 
हल पा मलफके प्रतापसे मेरा भव समाप्त होगा, सदाके संसार संकट 
टल्ेंगो । 

हितार्थीका एक झ्विचल प्रयोजन--भेया । अपना एक ही तो फास 
है । जब जिसका प्रयोजन निश्चित हो जाता है तो घद्द सब जगहों में, सब 
बाताप्ररणमें, सर्वेउपदेशोंमें जो यथायोग्य जनते हैं उन्तमें अपने प्रयोजन 
फो ही निरखता है। जेसे व्यापारी कहीं मी बैठे, उसका अपनी आमदनी 
चनानेका प्रयोजन नहीं छूटता । कहीं जावो, कहां भ्रमण करो, कुछ करो, 
फश्ी ही बात हो, अपनी उस प्रतीतिसे नहीं मिटता, जो 'आयका झअर्थी 
हैं। इसी प्रकार जो अपने स्वभाव साधनका धर्थी है, फेबलक्ञास प्रतिभास 
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मात्र अपने क्नुमवनका शर्थी है ऐसा पुरुष सर्वश्न सर्वश्रसगोंसें झ्पने 
आपका भ्रयोजन नहीं भूलता । सुन जिया हमने फि रवयम्भूरमण समुद्रमें 
एक हजार योजन त्म्बा मच्छ रहता है, शंका नहीं है; इसको जानकर 
खुश हो रहे हैं, इनना घढ़ा चिज्ञान है। ४०० योजनका घौढ़ा है; ढाई सो 
योजनका ऊँचा हैं। खूब इस तरद्दसे सुनते जाइए, पर प्रयोजन इससे यह 
निकालना है कि अपने बित्तमें यह बैठा क्रेबो कि अपने आपमें विराज- 
मान इस शुद्ध चतन्य अभुफे दशन घिना ऐसी स्थिति जीवकी हो 
जाती है । 
कत तवके सदतें करनेके नि्षेघकी भी विपर्याप्तता--कोई भी पधर्णन हो 
सच पणुनोंसे यह हितार्थी पुरुष अपने स्वभाव दर्शनका प्रयोजन निकाल 
लेता हैं | इस प्रकरणमें सममा रहे देँ कि यह जो तेरी बुद्धि है, श्रध्यवसाय 
है कि परजी्षोको मारता हूं, अथषा पालता हूं, जिलाता हू, मारता हूं 
दूसरे जीबॉको दू खी करता हूँ--अथवा सी करता हू ये समस्त अज्ञानमय 
अध्यवसान हैं | में किसी दूसरेको दु खी फरता हू, क्या यह बात सच है 
सच हैं। नहीं फोई कट्दे कि देखो मैने उसे बचा दिया, मैंने उसे मारने नहीं 
दिया, इतनी मेरी हिम्मत है इसमें भी फट त्वका अध्यवसाय हैं। 

मैंने उसे मारा, यह कस त्वके मदमें कह रहे हैं, इसी प्रकार मैंने नहीं मारा, 
यह भी फर्त त्वफे मदसे फष्दा जा रहा है। इसीलिए इसमें भी बध है। भेंने 
नहीं मारा) इस अध्यवसायमें भी बंध है । कहीं उपेक्षामायसे यह वृत्ति 
नहीं जगी कि मेने नहीं मारा। किन्तु कठ त्यके झ्राशयमें यह बुद्धि 


जगी हैं | 

मूलके विपर्यासमें उत्तरकी विपर्यासता--भैया ! जब फोई घढ़ा पहिले 
से धोधा फरके रखा हुआ हो तो उसपर जितने भी घडे रखे जायेंगे भ्रोघे 
ही रखे ज्ञा सकते हैं । जिसके मूलमें कछ त्वका अध्यषसाथ हैं, में दूसरेको 
यों कर सकता हू, कुछ कर सकता हू अथवा से मारनेकी विधिको 
बात कह्े--मैंने मारा इसमें भी कठ त्व मद है। मेने नहीं मारा, ऐसा 
कहनेमें भी फर्टत्वका मद. है ।मूज्ञ कत त्व बुद्धि हटे और पस्तुकी स्वतं- 
श्रताफा परिक्षान हो भौर ऐसा परिशक्ञान हो फि झनेक प्रफार निमित्त- 
मैमिक्तिक सम्बंध होता है, इतनेपर मी हमें प्र येक पदार्थका अपने-अपने 
स्वरूपमें सत्त्य नजर भाये | इतना वस्तुस्वरूपका अभ्यासी पुरुष अपने 


झापको सोक्षके मार्गमें कुशतासे लगाता है। 
प्रष्यवसायका भाव--सैया ! जितना करत त्वका परिणाम वनता है 
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वह सब अ्ज्ञानमय भध्वताय है । श्रध्यवसायका €थे है अधि श्रवतताय, 
अधिक निश्चय कर लेना। वस्तुके स्वरूपसे भी ज्यादा निश्चय करना, 
बोलना.इसे फहते हैं. भध्य वसाय | यह संसारीसुभट वस्तुस्वरूपसे भी अधिक 
निश्चय करता है । ये संसारीसुभट किसी बातमें सबंशसे भी अधिक जानते 
हैं। ये जीव जानते हैं कि यद्द घर मेरा है; पर भगव न नहीं जानता कि 
यह मफाल मेरा है। क्‍योंकि मगव,न यदि जान जाय , कि यद्द मकान 
हमारा है तो यद तो एक पक्की सरकारी रजिस्ट्रोसे भी पक्की दो गई । 
जिस घरकों भगवानने कट् दिया कि यह घर इसका है तो वह घर तो 
अभविताशी हो जायगा।, मिटेगा नहीं, बिछुडेगा नहीं | 
भ्रष्यवप्तायका फल--ये ही सब भाष अध्यवसाय हैं । देखो इसकी 
सुभटता कि इस जीवने सर्वज्षसे भी अधिक इस दिशामें जञाना। तो जो 
अपनी चादरसे ज्यादा पेर फेलाये उसके ठंड ज्यादा घुस जायगी। इस 
संसारी जीपफ़ो सर्वज्षके ज्ञानले अधिकफी जानकारी करनेमें लगनेसे 
जन्ममरणा करना पढ़ता है। तो भ्ध्यवसाय जिनके होता हैं उन्के रागा- 
दिक भाव है इसलिए या तो शुम बंधघंका कारण द्वोगा या अशुभ बधका 
कारण होगा | न 
यावनूमात्र अध्यवत्षाय हैं, सभी वंधके कारण ही होते हैं ऐसा श्रव 
निश्चय करते हैं। : - 
: दुःखिदसुद्दिदे सत्त करेमि ज,एवमज्मवसिदं ते। - 
त॑ पापबन्धर्ग व पुए्णरुस व बन्धग होदि ॥२६०॥. 
- भारिमि जीवावेमि य सत्त जं, एवमज्मवर्सिदेतले । _ 
तं॑ पापबंधरं वा पुएणसस-व बंघरगं होदि ॥२६१॥ 
परोन्मुलताकी बच्धकता--हे झात्मन ! तेरा जो यद्द प्त्िप्राय है कि 
में जीवोंको दुःखी और सुखी करता हूं, यह भ्रभिप्राय पापवंधका करने 
वाज्ञा होता है अथवा पुण्यका बंध फरने वात्ा होता हैं, भौर जीवोंको मैं 
मारता हूँ अथवा जिलाता हूं यह अ्भिप्राय भी पाप बथवा पुण्यका फरने 
वाल हैं। इस प्रकारका अध्यवसाय करते हुए फो स्थितिमें जीव अपने स्व- 
भाषमें नहीं रह सकता क्योंकि उसकी परपदार्थोंकी -भोर दृष्टि गयी है, इसी 
फारण अपने स्वभथावसे च्युत होनेसे शुभ भौर अशुम कर्मोंका- बध करता 
बंधकी है.। दृष्टिसे दैल्ला जाय तो ये दोनों समान हैं,,च्ाहे-पुश्यवंध दो और 
चाह पापबंध दो; क्योंकि इस ससारमें रोके रहनेका काम इन दोनोंका हैं ।. 
जेसे कैदमें किसीको सोनेकी बेड़ो पद्दिनां दी और किसीको क्षोह्देकी | कैदका- 
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मतलैंब दाह हैं। रा कमें दोनो वेड़ियोंक्ी संभेनिती हैं। तर 

.._, , मर्वोका िंबेंड अन्मीम--सया | पुण्यका बंधन होनेपर इब्ें जीयको 
मौंठा कलेश होता हैं. कैसी | दि धन्तरईमें ती केजेश है पर मानता उसमें 
हपे है। हर.भी क्षोभके बिना नहीं हुआ फेरती। फंभी-कसी हंसी शेत्य 
धिक॑ था जाये तो उस दंसीमें पीढ़ी भौर ददं होने क्षगती है | पुण्यके उदय 
से पाये हुए समागमर्म जो ह॒थ मार्ननों है उसका भाषार भोपुलंता है। 
राग हूँआी। ओर र॒णिंहोनेर्स आाुलता हुई, इसलिए उसके घंधन हैंभा 
अन्यथा बन्घन न होता। में 5४१28 सेखी करता हूँ या दू'खी करते है, 
ऐसा जो अध्युवसाय है इंसमें परदेष्टि है और पेरेमा्थसे परकी ओर हृष्ट 
लेगाना हैं] बन्धन है। पौद्गत्षिक वेधन भी वँंथ हीते हैं मगर साक्षात्‌ 
बूंघन तो परी शोर हृष्िट करलेंका है। जैसे किसीकी स्त्रीमें बित्त है घेर 
इस शेरीरसे बेंधी पहों है, पैथक प्रंथक्‌ वस्तु हैं। दूसरेका बंधन नहीं है, 
परे उसने अंपेनेम रागपेरिणभन करके एके वेधन बना लिया है, भौरे बंद 
रगपिरिणामके कोरए ऐसे वंर्धनंमें दु'ली है फि वेंद् रवाधीन नहीं रह 


जे 


पता है, परे वर्श रहता हैं । - है 

प्रष्यवसायोंकी बन्धनप्रकृति--तो जितने भी अ्रध्यवसाथ हैं वे सं 
बेंचेके ही कारण हैं। जेस पुरुषकों निन्‍दा सुनने कलश होती है इसी 
प्रकार प्रशसा 2 श 8 क्झ्लेश होता है, पर इस क्णेशंकों कलेशरूप नहीं 
मानते । विकहंपीकि स्वभाव ही क्लेश उत्पन्न करनी है--चाहे निन्‍्दाकी 
मान्यताका विकतप हो चाहे प्रशसाकी सन्यिरतीका विंकेप हो! जहाँ 
विकल्प होते हैं वहाँ अततिरद लेंहीं टहरिता। अपने झापेकी आनन्द निर्वि- 
फल्प स्थितिम ही होती है । पुर््ध निर्विकंकप स्थितिको कार नहीं है, चद 
हो विक्े्पोंकां ही हेसे है। पुरुयंसे मिलो परसमे/मम) महिनीयंशे हुआ 
इष्टः परिधि) सो अब अंधने रॉगंवेंश कईपनाएँ बनाता है। अर बन 
फेक्पलोअकि चनाकर हुखी होगा कभी झोनुकरस आपसे भी दुखी होगा 
और करनी प्रेतिकुल चात हैई तो अेतिध्यान फरवे दुखी होता है। अरति- 
ध्यीन का रौद्रंध्यान थे दलों तो ही कस हैं, पर झातध्येनिका “ये 
इसे हैं और रोद्रध्या मी भीन्तेरिक दु'खें है|! ४ 
हे रोपरध्यानशी मंलिगिता  मंतिनित।की इष्टिसे ईसा जाये तो झोति- 
स्यॉनिकी अपेक्षा रौद्रध्यान भंषिक मेंलिने है । दूर्धरे क्ॉवको ' दु/जी ढरंके 
हे भानिन।) मूठ बोलकेर सूंठी गेवोहीः करके दूंसरेको फंंकिर पूंल 
मोनन; पहाँवरॉकी बीजें' चुरांना और परिमंह छोड़कर सेंचय करफे 
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झांनद भोनेंमा, ये सेमस्त स्थितियाँ इस जीवकी 'अभन्तेरमें विह्लता ही 
एंत्पन्ते करती हैं । तंब पुरेयके उद्यम भी कलेश हुआ और पॉपके'उर्दय्मे 
“भी क्लेश हुंओ | बंधन दो्नोमिं सर्माम है। जितना भी परवस्तुवोंके सम्वेध 
में शपना सम्बंध जोड़ना हुँश्। निश्वयसे वे संबे अध्यंवसाये हैं, वे राग- 
मथ हैं और अरशनिसे उत्पन्न दोते हैं । येहि मिश्योटप्टिका कक परिणाम 
बंधका कारण है। सुझे पुरये पापके भेदेसे दो हो नेके कारण वैध॑में दु्सेरा 
हेतुं नहीं हूं इंनां चाहिएँ । अज्लोसेसेर्य भाव॑धत अ्रेशॉनेके कीरण है । क्लीन 
के फॉरंण बंधन नहीं होती ।. है. 0 
'भैयी ! ज्ञानंगुणका लितेंना परिणंमन है 'वढ़ 2 शानेमंय है । 
झांसमंर्थमे। वे घघने' फंभी घंही होंता । अंज्ञानी जीघके मिथ्याटपष्टि जीव॑फे 
ओ वेंधन हैं वह उंसके ज्ञानके 'फार्ंण नहीं हैं, चाहे वह कसा ही ज्ञान ही | 
अंल्पकज्षान हो; कुज्ञान हो, झानकेफारंण बंध नहीं है किन्तु उसके साथ जो 
शंगंदपादिक अध्येसाय क्तगे हुए हैं---ये भध्यवं्सयि उसके पीर्पचंधके फॉरण 
हैं। ऐसा निश्चय करना कि जितेनों भी बंधन है उसे बंधनका हेतु सज्ञोन- 
मय परिणाम दै। इस ही एक अध्यबसायेके द्वार दो प्रकारके अंहकारिरस 
पेदी होते हैं। में सखी करता है में जीवित कफेरेती हूँ इस प्रेंकारंका शुभ , 
अहकारें होता है। में दुःखी करती हूं) मंरिती हूं इंसे प्रकारका अशुभ णंदहे- 
ऋर पेंदी होते। है। हो शुरू भरे अशुभ, परन्तु दोनों ही एके श्रशानय 
परिणोंप्न हैं। यहे भाश्सिपदार्थमान्र अपने शो पकी परिणर्माता है, ऐसी 
शष्टिको अलग कर देने वाज्ला यह फंत त्वेंका परिणाम “है 
प्रेध्येवसायोंके धन्षहेतुस्वेको कारण प्रश्नानमंयेपना--सेन्बस्हघ्टि जीवकी 
पस्तीधो धर्ममें रुचि होती है । पुरंयभावे उसके होता है. पर भंगलंमर्य शिव॑- 
स्वरूप आत्मघरको ही समभता हैं। जज घधर्मकी रुचि होती हैं भर राग- 
भा बलेंता हैं तव रसेके पुस्यभाव गेनता है | पुण्य दो धरकॉरके दोते 
हैं--१-तुण्योलुथंधी पुरय ज्र हक पीवेलुवंधींपुण्य । अज्ञात्त अवस्थोर्मे 
ज्ो पुंर्य 'बनता है उसे पापानुर्यधीपुरंय फहते हैं. और ज्ञानअवस्थे।में जो 
पुरंय बता है घेंहँ पुण्थानुबंधी पुण्य कई्लाता है । पापोनुबधी पुण्यसे क्यो 
होती है कि पुंरय धन गया | अंब पुण्यकां उदय श्रोगरगा। ।उ|स उद्यथमें जो 
उसे समंशेम प्रीष्त दोते। है मो चु/कि अ्ेज्ञमिभावसे धुश्य बंधे थो तो 
अंशानका ही संस्कार पढेंगी। ओर उसमें भूछे करेगा, विधंयोमे भाशक्त 
होगा। दूसरोंकोी न कुछ गिनेगा। अपनेकों सेव मानेगा। ऐसपो' विकल्प 
उपज आनेसे ही पांप व धेणा और पॉपके फ्नमें दुर्गति'पंिंगा । 


१०० ' सम्र4स,र प्रधान द्शम भाग 


हितयोर्में पुण्य पावकी सम्ानता-परमात्मप्रकाश प्रन्धमें मी जहाँ 
योगीश्वरोंका घशुन किया हैं वहाँ समता परिणामका विधरण बताया है 
अर्थात्‌ थोगियोमें पुण्य और पाप दोनों एक समान दिखाया है| पुरय कभी 
सुखका फारण तो पापका उदय भी कमी सुखका कारण होता है। पापफ्रा 
उदय कभी दुःखका कारण बनता है तो पुण्यका उदय भी कभी दु खफा 
कारण बनता हैं। यहाँ सुख दुःखका मतत्ब हित श्रदित है। युर्यके उदय 
से यदि फोर जीब छिलके साधनेमें लग आते हैं, मंदकपाय हुभा, स्स्ागम 
इच्छा हुआ, झाजीविकाफो निर्षिघ्तता हुईं, घर्मकार्यमें क्रम गए, उन 
'योगियोंके पुएयका उदय हो तो ज्ञोगोंकी भक्ति,हो, धर्मात्मा पुरुषोंमें उन्हें 
झादर हो तो उनका भी भ्रन्तरज्ध तथा उत्साह और निर्मल होने क्गाः 
उत्साह जगा तो पुण्यक्रा उदय देखो हितका-कारण हुआ ना। त्तो अब इस 
झोर विचोरो कि पापका उदय भी तो कम्मी दितका कारण होता है। इष्ट- 
बियोग हो अथवा फोई उपद्रब झापत्ति आये तो उस समय ज्ञान्न चेत जाय; 
ज्ञान जग जाय तो सारे समागमका त्यागकर बह द्वितमें कण जायगा। तो 
देखौ-पापका उदय भी तो हितका फारण खन्ना । । 
- «». झहितयोगमें पुष्य पावकी समानता--जेसे कि प्राय. पापका उदय झद्दित 
का कारण बनता है, पापके उदयमें आाकुज्ता दो, चित्तमें भी सक्‍्लेश हो। 
इसी तरह पुएयका ढदय भी भहित कारणका बनता हैं। जवानी, घतसम्पदा 
और अपनी प्रभुता--जिसे कहते हैं प्रभाव, या अपनी बात चलाना झोर 
अज्ञान ये घारों चीजें झनरथफे लिए होती हैं | शान यदि साथ हो तो इसका 
झानथे रुक जाय पर प्रायःफरके इस बेसघके और जवानीके, अपनी प्रभुता 
के पाने से झनर्थ ही बनता है। तो पुण्यका उदय अट्ितका ही करने 


वाशा हुआ | ी$ 
दुध्टि--जिसने घसस्वरूपको देखा है, घर्ममथ निज्भात्म- 


धर्भद्रष्टाकी शत अं ह 
तस्थका दर्शन किया र इस दर्शनमें अत्ौ केक अदभुत आनन्द लूटा 
पुरुषोंको पुण्य और पाप दोनों दी बघन जेघते हैं। तो में दूसरेको 


दुखी फरता हूँ या मारता हूं ऐसे-परिणामर्में अहंकार झाथ ! उसे अशुभ 
बंध हुआ, पापका बच हुआ | में इसफो जिलाता हू, में इसको सुखी फरता 
हूं, ऐसा परिणास शुभपरिणाम हुआ; बद पुएयबधका कारण हा, दस्त 
सत्र सम्बवेदन झ्ञानसे उत्पन्न हुआ; शुद्ध झानन्दका रस लेने घाला तो इन 


दोनों स्थितियों को गधन सममता ६ । है ५ 
शुद्ध गतिकी पद्ति--भैया ! शुभ और अशुभ दोनों भावोसे दृटकर 


गाथा २६१ हक 
झपने आपके शुद्ध भाबोर्में आना चाहिए। प्रक्रिया इसकी ऐसी,है छि 
पहिले अम्ननपरिणामका त्याग करो, असंयमका त्याग करो; सयमफो भहण 
करनेके बाद संयमसे भी भौर भागे जो शुद्ध परिशास है। शानभात्र हैं उस 
हकानमें निष्ठ होभो तब संयमका भी त्याम दो जाता है| ये जो त्रत नियम 
तप लेते हैँ उनसे इस प्रकार भशुभसे , हटकर शुभमें आते हैं। फिर शुमसे 
हटकर शुद्धमें आकर अपने परमपदकी प्राप्ति कर लेते हैं। पर फर्तेब्य 
हमारा क्या हैं ? यदि हमने-पृण्यको द्वितरूप माना तो फिर पण्यसे उत्कृष्ट 
जो धर्म है, ज्ञान है। उसमें हम फेसे क्षण पायेंगे | दृष्टिमें तो हमारी उत्क्ृष्ट- 
पदकी ही निगाह रहनी चाहिए ह ह 

स्वभावच्यृतिके परिणाम--जो धर्महृष्टिसे शुस्य हैं, अपने शुद्ध 
ज्ञायकस्वरूपसे अनभिज्ष हैं, ऐसे जीब शुभ अथबा अशुभके अहंफकारके रस 
से झओमल होकर पण्य अथवा पांप दोनों प्रकारके बघनोंकों फरते हैं । 
दोनों ही बर्षोका फारण अज्ञानमय अध्यवसाय है। अध्यवसायफा ह 
अधिक निश्चय करना | षस्तु ऐसी नहीं है, वास्तविकता ऐसी नहीं है पर 
माने वेसा ही इसे कद्दते हैं. अध्यवसाय | कोई जीव दूसरेको सुखी नहीं 
फर सकता; पर माने फि में सुखी करता हू, यद्दी हुआ अ्रष्यवसताय | में 
दूसरेको दु खी नहीं कर सकता, घषह दुःखी होता है अपने उदयसे । यह 
केघल दुःखी करनेका परिणाम ही खराब कर रदा है। तो ऐसा अधिक 
निरशशंय रखना; जो स्परूपमें भी न पाया जाय उसे कहते हैं अध्यवसाय । 
इस अध्यवसायसे यह जीव शुद्ध आत्माकी भाषनासे च्युत हो जाय सो 
पापका अथवा पुण्यका बंधक हो जाता है| 

प्रध्यवसायको व्ययंता--इस जीबने झपने ही शुभ ह्रथवा अशुभ परि- 
णामसे जो बंधन बाँधा है-उसके आधीन होकर यद्द सुख दुःख परिणामफों 
भोगने वाज्ञा द्ोता है। तू व्यर्थ ही परजीबोंके सम्षधरम सुखी दु'वी करने 
का - अध्यबसाय करके अपने शुद्ध भात्माके भ्रद्धान, ज्वान भर अलनुषानसे 
दूर हो रहा है। अपने आपके ज्ञानके अनुभवको छोड़कर श्न्‍्य पदार्थोफी 
शोर दृष्टि कगाना यही बंधन है सो जब तूने अपने झापके स्वभाषकी हृष्टि . 
छोड दी तो प्रहत्या-आफूल्ता होगी । उस समय तू झपने आपको परि- 
णार्मोंसे तो बाँध ही रहा है-पर फर्मोका भी घघन हो जाता है । तू दूसरेका 
स्तर हे नहीं सफता ?. केबल बिचार फर फरके एक अपनेको विवश बना ,, 
एह्ाह | - * |] 0६:५० ४+ 

प्रष्पवसायसे स्वयंका भनय -- जे से फोर बूढ़ी, 'पुरानी देहाती बुढ़िया 


१०२ समयत्तार प्रश्न दशस भाग 


जो पुराने दिमागकी है, असभ्य है यह भपने ही घरमें “बैठ हुए दाँत 'किट- 
किटांती हुईं दूसरेको कोसदी रहती है जिससे उसे बज़ेश होतों हो, जो 
दुश्मन दिल्लता हो। तो देखने बाले ज्ञोग उसे भज्ञानी देखते हैं। कला 
अपने शर्रीरको फष्ट पहुंचा रही है। इसकी इस क्रियाके करने से वहाँ कुछ 
होता नहीं है, पहिक दैश्वरसे प्राथेना करती है हाथ पौट-पीटकर/'कि हे 
£! हक मद थे ५ प्वेष्ट पक 

भगवान | इसका घिमाश करे दो । तो ये सब चेष्टाएँ क्या उस दूसरे जीब 
के झहितके कारण बंनती हैं? उसका दी उदय शर्शभ होगा तो ,क्जेश 
झांयेंगा। पर इसके सोचनेसे दूसरेको क्लेश नहों होता । दूसरे जीवका सब 
कुछ छीवन मरणा, सुख भौर दुःख उसके उपाज़ित फिए हुए फर्मोदियके 
ध्रावीन है, दसरे जीवके विचारके आाषीन नहॉहि।। 

“ भावोकि सम्हालंका संकेत--जेसे बच्चे क्षोग बेठ जाते हैं और प्रीति- 
भोज करने लगते हैं। उनके पास कुछ है नहीं, पर खेल करते हैं। पत्ती 
तोड़ लाये और कहते हैं. रोटिया खाबो, ये रोटी दें | फकड़ बीन क्षाये तो 
फहते हैं. कि ये गुंढकी भेली हैं--खवाबो | तो खाया नहीं गया; केवल्ल भाव 
है न ५ गया झरे जघ माय हो बना रहे हैं ती पत्तोंको फचौड़ी कह- 
कर क्यो न परीसे, पत्थर। कंस्डकी डलीकफों लड्डू फ़कर क्‍यों न परोसे | 
केबल वे भाव ही तो कर रहें हैं पर कर कुछ नहीं पा रहे हैं । सारा जहान 
केपल अर्पनें माष ही कर पाता है, फोई लीर्च किसी अन्य जीवेफा सुख, 
दू खे, हित नहीं कर पातो हैं। संघ अपने आपमें बसे हुए गिड़गिड़ाते रहते ' 
हैं दुसरैकी भोर इृष्टि करके क्रोंव मंचाते रहते हैं। 

हितकपतेब्प--हम अपना हिल देखें, हपना फ्ल्याण सोचें तो हम' 
अपने संलका मार्ग पा सकेंगे। दूसरेफो हम अपने सुखके[ मार्ग पा सकेंगे । 
दरें हमे सागमें गा भौर ख़द झा्ेम[गंका छानुसरेण न करें; उसकी ' 
रप्टि तिक न फरे तो इससे कुछ तो ज्ाभमें नहीं है। फिर ते यह ससार 
है। जब तक उदय हैं तेज तक ठाठ षोट है, उदय खोटा झोये तो सब ठा5' 
मिटेगा, और मरनेके दाद तो जिंस किसी भरी गतिमें चल्ने गये खोटी 
असंक्ोकी गतियें लत्ते शये, तंथ किर क्‍या हम पहाँ.सम्हात कर स॑ 
हैं ? संम्दाज कर सकनेका तो अ्रंघसर इस, नरेजन्म, में ही मिला हुंझा श। 
सो शान जन करे मनन कर) छापने झांपकी,स्वतंत्रताका दशशेनें करे) भ 
एकस्वेस्वरूपका ध्यान करके छापनों हित कर हे । जो है' जगतमें उससे शा ४५ 
क्‍या, ना पायेंगे १. अपना परिणाम सुधारें।, इस भ्रष्यवसायसे दूर ईं' 
ज्ञानसुधी रसका पान कर,तो हम सर्वक्‍्ज्ेशोंसे दूर हो सकते है | 


। 
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प्रध्यवसायके हिसापना--इस बंधाधिकारमें प्रारम्भसे मष सक-जों 
वर्णन हुआहैं ,उस-बर्णनमें यह “निष्कर्ष :निकाता है 'कि अध्यवसाय दी 
हिंसा. है.।.हिंसांका अंध्यवसाय ही हिंसा-है | झोर/हिंसाका ही भ्रध्यष्साय 
कया। यावनमात्र >भ्रध्येवसाय है अर्थीतृतपर में कुछ फर ेनेके संग्बशमें 
जितना: विधार।हैं वहसंव “हिंसा'ही'है ।. फिसकी ढिंसा करने वाल्ते, है 
अपने अआत्माके पमिश्वय प्राणोंकी हिंसा “करने वाले हैं। उममेंसे हिंसाके 
सस्वधमें इस गाथामें पतला रहे हैं फि वास्तबसें द्विंसा-हिंसाका विचॉर फर 
लेना ही है । 

अज्मयसिदेण बंधों सत्ते मारेठ मो घ॒ मारेउ। 
'एसो बंधसमीसो ज्जीवाणं णिच्छयणयत्स ॥१६२॥ 

बंध अध्यवंसाय परिणाससे होता है । जीच मरी अथवा मत सरयो, 
8) की मत मारो | निश्चयंसे बंध तो जीबके श्रध्यवसाय परिणा 
होता है। 5 ५ 

- हसापरिणार्मके संदुभाव य म्रभावसे हिसा थ झहिसाफे उवाहरण--सोटे 

हपमें कोई रदाहरण ले को । दाक्टर रोगीका इक़्ाज करता, झापरेशन 
भी करता हैं और हंस चिकित्सामें यदि रोगी मर जाय तो उस, ढाक्टरको 
हत्यारा किसीने नहीं कद्दा । न कोई संरफार एक्शन ले पात्ती है । हाँ कोई 
भज्नानी 'हों, संरकारसे प्रमाणित न हों तो सरकार एक्शन केती है। यह 
क्योंकि ४शानी था। इसके जानकारी न थी फिर हाथ क्‍यों डीज़ा ! झअन 
पह गुणर गया तो इसका भ्रेपराध॑ तुमपंर है, जिस्मेदारी तुमपंर है। ,यों - 
एक्शन लिया जा सता है तो जो जार्नकार हैं ऐसे बेधकें द्वाथसे चिकि- 
पता करते हुएमें यदि कोई रोगी सर जाय तो उसे लोग दृत्यारा नहीं फहते. । 
भौर, शिकारी शिकार खेलने जा रहा हो। न मिल्रे शिकार और न भी कुछ 
यस्न करे सो भी- यह करनेपर भी फोर जीव न मरे तो २? इस्यार देऔर 
(यारी है। उसके दिस्वाका घंध हैं * 

प्राणधाती एक व हिसशक झनेक--एक आदमी दिंसों करता हैं और 
इंस्ोका फेल भनेक आदमी भोगंते हैं यह अपने-अपने परिणार्मोंकी ही तो 
॥हत' हैं। एकते सांप मारा--अब ९०-२० जीव मनुष्य पढ़ोसके इकट्ठा! हो 
॥ए--सब कहें कि बाह किसने मारा ? मारने बाल्ेने बढ़ी वहादुरोकी | 
रेश्ो झम्ुनोदना फरते हैं: तो उन बीसोने हिंसाकः बंध किया | एकने जो 
इसकी दश्चका बंध जीसोंने किया। उसका,बंध तो उसीका ह पर उत- 
दीश्बोनिःओो अपना परिणास, बनाया उस परिणामसे उन्हें हिंसाका बंध 
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हुआा । 
प्न्यघातसे पहिले हिसापरिणामका कल भोग लेगा--कह्ो भाज हिंसाका 
परिणाम करे और हिंसा म भी कर पाये भौर उससे पहिड्ले ब्ध भी दो 
गया झौर फक्ष भौ पाने क्षणा। यह भी सम्भव है। हिंसाफा आज परिणाम 
फरे। हिंसा नहीं कर पायी, उस हिंसाके परिणामसे बंध तो उसी समय हो 
ही गया | भौर झाबाघाकाल निकलकर किसी प्रकार उसका फक्ष भी मिक्ष 
गया और बह मे सर पाया; घह मरे कट्दो झागे। हिंसाका फल पदिले मोग 
क्षिया भौर तन एस दूसरेकी खत्यु दो कद्दो गादमें | तो जितना भी हिंसा 
का बध है बह अभध्यवसानसे ही है | 

प्रशानीक्ा विपरीत भाष--चूँ कि बह झशानी प्राणी ज्ञानी संतोंसे भी 
बढ़ी दोद मनाने क्षणा अपनी आनकारीमें, इसलिए दुर्गेति सनी पढ़ी ! 
हानी जीब ऐसा नहीं जानता हैं कि में दूसरेफो जीवन देता हूं, मुखी फरता 
हू, दुःथी करता हू; पर मद झज्मानी अपने ध्शानसे फर्पना कर जता है 
कि में उसे सुखी काना हू | यद मद्क्ष मकान मेरा हैं। श्रो वस्तुर्से बात नहीं 
पढ़ी, रो है नहीं वात उसझा भी ज्ञात करे तो गद्द उसका अधिफ छल्लांग 
माश्ना हुआ ना, हिम्मतसे ज्यादा । जो रुसने भ्रध्यवप्तानकी छतांग मारी 
सो रसफी भनेक दुर्ग तियां हुई । दूसरे कीबका जो प्राणघात होता है प्र 
सनके कर्मोदियफी विचिश्रताके बशसे होता है। कर्मोदियकी वड़ी विचित्ता 
है। सो फदाचित्‌ प्राणघात हो मी जाब बोर फ्मी न मी हो; पर जो में 
मारता हु ऐसे भहंकाररसमें डूबा है रखने को हविंसामय परिणास किया है 
बह तो निश्चयसे बंधका कारण है क्थोंफि निश्चयसे दूसरेफे भाषोंको 
दूसरा रा कर नहों सफता | दुसरेकी साबनाका परिणमन दसरा नहीं कर 
सकता है। 
धत्यके:हाशा भ्रम्पके परिशमसकी भ्रवाक्यताका उदाहरणख--प्रापाध्यपरोप 
यद दसरेका ही तो परिणसन हैं। उसको कोई दूसरा रुद्दों कर समता, 
अनेक घटनाएं ऐसी होती हैं. कि मारना चाहे और खुद मर गधा | जेसे 
एक दवचूचोंकी पुस्तकोंमें कणानक कहा फरते हैं कि एक शिकारी किसी पश्चौ 
को मारभेका यत्न करने कगा, पक्षी पर बदूक चलाना चाहा और पेसे पदौ 
बर कि जिस पर मातो बाज मपट रहा दो खानेके क्षिए; ओर उसी पक्षी' 
को सारनेके लिए शिफोरीन बन्दूक चक्षाया, पर अचालफ क्या हुआ कि 
नीचेसे एक साँप लिफक्षा, उसने शिकारीकों डस लिया, सो सॉँपफे देसे 
जानेफे कारण उसका हाथ हित गया) तो षन्दृष की गोज़ी उस भाज़ंके 
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जलाकऋर लगी | वांज भोर शिक्रारी दोनो पछार खा गए | तो दोनोंने हिंसा 

का परिणाम किया था | उस पक्षीकी हिंसा नहीं हो सकी भौर उन दौनोंकी 
“/म्रत्यु « दो, गयी । तो मारने वाला जिसे मारने-जाय, वह कट्दी वच जाय 

ओर खुर मर जाय | २ * 

, प्रध्यवसायविकल्पसे घन्धकी निश्चितता--जिसने जेसा परिणाम किया 
उस परिणाम के भन्तुसार उसे बंध दोगा । अध्यवसान परिणामसे 
बंध होता है । जीबको , मारो अथवा न पारो-यहाँ फोई यह 
नहीं कह सकता कि यह जीब मर गया है तो मारने दो।, हम परि- 
णाम फरेंगे तो बंध होगा नहीं तो नहों। अरे बुद्धि करके तो तुम मारने 
का, यत्न फर रहे हो तो तम्हारा परिणाम तो खोटा ही है। जहाँ दूसरे 
के दुःखी करेनेका परिण'म हुआ वहाँ तो हिंसाका बंध ही हुआ । शोर, 
बंध तो इसे झल्लानमय परिणशामके होनेपर चलता ही रहता है। अपने 
झ्ात्माका घातरूप बंध | शांति मिलती है जीवफो तो शांतिस्वरूप जो निज- 
स्वेभाव है उस स्वभावकी दृष्टि होनेपर, उसपर उपयोग होनेप्र इसको शांति 
प्राप्त होती है । मेरा कहाँ क्या है. -.* ॥ 

-,... श्शान्तिका रूपक--अशांतिफा यही तो रूप है कि उपयोगमें फोई 
“ परपदार्थक्रा बमना भौर उसके सम्बधमें कुछ कहपनाएं गढ़ना, .इष्टबुुद्धि 
- झनिश्चुद्धि कोई बात गढना यही तो अशांतिका रूप है। झोर झशांति 

क्या है ? किसी पदार्थके द्वारा किसी दूसरे जीवफो कोई भशांतिफी भी 
“जा सकती हैं कया ? कहाँ करें ? किसी पदार्थसे कोई परिणमन निकज्नकर 

किसी जीवमें पहुंचता हो, क्‍्या:ऐसा होता हैं ? श्रशांति करने घाला पुरुष 
परपदार्थोंको उपयोगमें लेकर भौर अपने मोहसे कहपनाएं.गढ़कर दुःखी 
होता है । जब तक यह नहीं जाना कि मैं सबसे विधिक्त हूं, अपने चतुश्य- 
मात्र हूं, तब तक छअशांति हैं । मेरा-जो वुछ हैं मुममें है, मेरेसे बाहर मेरा 
फोई सम्बंध नहों है। ऐसी विविक्त हृष्टि जब तक नहीं बनती है. तब तक 
परदृष्टि नहीं हटती,शांति नहदों होती। . - .. 

»  मोहका परिचय-सोह नाम किसका है ? राग प रनेक- नाम मोह नहीं 
है कोई बस्तु,सुद्ाघनी लगी; इसका नाम मोह नहीं हैं, मोह नाम है सस्वघ 
बघुद्धिका । राग, और भोह: इन दोनॉको लोक्व्ययहार में प्रायः एफ ही समान 

कि वद्द राग़ करता है, घद्द स्रोष्ठ फरता है; -बह उससे मोह करता 
है। अरे-बह"उससे मोह'क्या करता है; राग दी करता है। प्ररतु, दो 
पदार्थोंका सम्बंध है। मेरा यह है ऐसी जो सम्बंध माननेकी घुद्धि है इसको 
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कहते हैं मोह । यह मोह नहीं रहता ऐ भौर फिर भी राग रहता है ऐसे 
भी जीब हैं । जिन्हें सम्यकत्थ जगा, पंचम शुणस्थान, छठे शशस्थानके 
जो णीध हैं उन्हें मोद बुद्धि नहीं रही, पर राग रहता हैं।' बुद्धिपूजक भी रहे 
तो अपनी सममरमें ्ाए, तो मोह नाम है सम्बंध माननेका | 
मोह मिटनेका प्र्ं--भेया | यदि फहा जाय' कि सोड़ मिटाथ्ो तो 
मोह प्रिटनेका थे यह है कि सम्बध नहों मानों | इसीका नाम है मोहका 
मिटना । राग तो मिटेगा झांगे। ज्ञानाभ्यासका सस्कार रह होनेपर राग 
, मिटेगा। पर मोहका मिटना तो तरंत हो जाता है। यहाँ तो हो ही फैसले 
हैं--सम्बध मानता है तो मोह हैं, नहीं मानता हैं तो निर्मोहता है। केसा 
सभ्बध (--यह मेरा हैं। यह में हूं। इसके ये ही हैं, इसका ही पह है, इस 
प्रकारफा जौ सम्बंध मानता है उसका नाम मोद् है। तो मोद्द मिटानेका 
उपाय सम्बंध न मानना हैं | 
सोहछा झपरनाम- इसी मोह्झा नाम मिश्यात्व है अर्थात मिथ्यात्व 
भाष है | मिश्यात्व भाँयकां भी अर्थ यही है सम्बंध माननेका भाव । मिथ 
, धातु संयोगार्थक है--- जिससे मिथन मैथन शब्द बनते हैं। सम्बंध मानने 
फा भाष; मिश्या माव है, पर उसका “एक्टा” यह अर्थ क्‍यों पढ़ गया 
यद्द वात घहटी हैं, गलत है । मिश्याका अर्थ सीघा उत्टा नहीं है । मिथ्या 
फा धर्थ है सम्पध। सम्बधकी घात शलत है क्योंकि एक वस्तुका दूसरों 
पस्त॒के साथ कोई सम्बंध नहीं हैं। इसलिए मिथ्याका अथे गल्लत हो गया, 
बिपरीत हो गया; और, मिश्याका शब्की झोरसे सही थे हैं सम्बंध 
साली घात। सिथ्यासाव। सम्बंध सान्रनेका परिणास | इसीको कद्दते 
'हैं मिश्यात्व । ' ह 
सम्बरणमुद्धिमे क्लेशकी प्रधिशता--तो, लो इस प्रकार देख रहा है क में 
खीबफो मारता है जिलासा ४, सखी करता हूं, द्‌ खी करता हूं) किसी भी 
प्रकारका परसे सम्बंध जोड़े अपनी करतृतका, हपने अधिकारका) अपने 
सरबक।) हसमें व्यक्त अव्यक्त सभी सम्बंध झा गए। तो ऐसे सम्बंधका 
श्राशय होमा मिथ्याभाव है। इन सब अध्यवसानोंमें उसी मिथ्याभाव। 
सम्बंध बुद्धिकी पृष्ट ली है | घरका जत्चा जअरासी आज्ञा न माने जिम 
कष् नूकसाम.भो नहीं होता फिर भी मममें बढ़ा' क्लेश होता है झौर, 
दसों चच्चोने भी तो घात नहीं माना शो पढ़ोसके टसरेके हैं। धनसे नहीं 
इतना दःख सहसूस होता है । तो षघहाँ.जो 'क्ज्लेश हैं वह सम्बघ हक 
क्लेश है । यह तो मेरा लड़का हैं और झाशा नहीं मानी | इसपर तो मेरा 


है 
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पूर्ण ्रधिक्रार है। फिर क्‍यों नहीं यह इस श्रकार परिणमता-। इस तरदइ्के 
झुयाल॒का बढ़ा दुःख है | - 
पोजीशनका कक्‍्लेश--जव घरकी कोई घुढिया बढ़ीड़ों गई, बच्चों 
फी दादी घन गई तो आरामसे रहतो है | घच्चे लोग तंग नहीं करते, दुःख 
नहीं देते, भारामसे भीजन मित्रता है। एक ात ही तो उससे घच्चे नहीं 
पूछते; उसकी प्रशंसा नहीं करते, लेकिन सग्बंध घुद्धिसे वह बुढ़िया द'खी 
होती रहती है, फल्पनाएँ चनाती रहती है। मेरा ही तो है। फिर मेरेको 
हाथ क्यों नहीं जोरता? उसके दुःख जिनना घढ़तो है। विविक्तपनेकी 
रृष्टि भरा ज्ाय तो क्लेश क्म-हो जाय | भारी तो दुःख है | अब बतकत्ाभओो 
थोड़ासा तो जीवन है, यह भा खतम हो जायगा फिर यह झात्मा कहाँ 
जायगा ) क़ुछ भी तो न रहेगा | सब तो वियुक्त हो जायेंगे मगर वर्तमोन 
समयमें थोड़े फालकों गम नहीं खा सकते | न ख्याल करें; न फल्पनाएँ 
बनायें। दूसरे मुझे कुछ समझे या स सभमें | जो भी ये दिख रहे हैं सब 
मायामय हैं, विनश्वर हैं ।, अनेक द्रव्य पर्यायें हैं ।, पर जब अध्यवसान 
ही मूलमें लगा हुश्मा है तो उचित विवेक नहीं जग पाता ।,, 
झपना भपने झ्ापकी विशेषतासे बन्धन--निश्चयसे हिंसाका ध्रध्यवसान 
करता ही हिंसा है। बंधका सछेप इतला ही है। यदि अपने परिणाम 
बिगाड़ा तो बंध हुआ | यह भी देखिये कि निश्चयसे तो जो परिणाम खाँटा 
किया उसमें ही यह बंघ गया | यह आत्मा बंध गया; यह उपयोग बंध गया, 
“विवश हो गया । स्नेहफा परिशाम हुआ क्रिसौ जीबके प्रति तो यह घँघ 
गया | किससे बँध गयो ? अपने ही रागपरिणामसे बँध गया। दूसरा 
तो दूसरी जगह हैं, उससे कहाँ बंध जायगा ओर भन्य जो भमूर्त पदार्थ 
हैं, चलने फिरने वल्ति" परिवारजन हैं, शनसे झात्माफा स्पर्श, भी नहीं है-। 
बँघा कया ९ पर यह'रागसे बँधा हुआ है। विवश हो गया हैं; कुछ फर 
नहीं सकता है तो वास्तवसें बंधन तो परकी ओर दृष्टि ज्गाना हैं। अपना 
परिणाम हैं | हक 
| सोहसे बन्धनकी वृढ़ता-भेया ! ह्ज्ञाममय भावोंका आदर करना सो 
'बंधनका हद करना है। प्रथम तो रागसे'बेघे, फिर रागसे ,ही अपना हिल 
'मार्ने:ते रूस बंघनकी आर हृढ़ किया जा. रहा है।।, जेसे-रस्सीको..२, ग़ाँठ 
'क्षगाकर बाँधे दो और फिर उस पर पानीसे सौँचो तो ग़ाँठ झोर द्ढ हों 
गई इसी प्रकार जीषके रगका बधन-तो था पर उस रागपर सिंचन किया, 
बह में हूं, इससे ही द्वित हैं, में बड़ी चतुरायीका काम कर रहा हूं, तो उस 


न 
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चंघनकों झौर हृढ़ चना लिया | झानीनिर्मोद पुरुषके भी बाहा बुछु बंधन 
तो रखता है मगर उसका यंधन रह नहीं रहता है। किसी भी समय कुछ 
च्याक॒ल होनेके चाद ही तरन्त सम्द्ाल फर ज्षेता है भोर झपने अन्तस्तस्त्व 
फे दर्शन कर सखी होता है । 
परमायंशरणका दारण- झन्तरमें भन्ादिसिद्धि परमात्मस्थरूपफा 
जौ दशन करते हैं, शानवल्षसे ने अपने संकटॉफो मिटा लेते हैं. फिर रव- 
रूपावलोकन जो होता है उसमें यह सामथ्यं है कि झनन्‍्य समयोंमें भी यह 
श्राकल्ित नहीं हो सकता । भेया | लोकमें सबंध रष्टि डाल लो, भपने लिए 
अपना शरणा कुछ नहीं मिल्नेगा । हाँ ख़द भले हैं ख़की शरण हढ लिया 
है| अपनी शरगा ध्यपना ही परमात्मस्वरूप है, चेतन्यभाष हैं, सहजभाव 
हैं। झाात्माके ही सत्त्वके कारण जो लक्षण है उसका परिज्ञान हुआ है तो 
छाल बाह्यममें परमेप्रीके स्त्रूपका ध्यान करके हम उस शरणककी झोर पहु- 
घने हैं पर मूलसे यदि हमने अपने शरणभूतको नहीं पाया तो वाहमें भी 
"हमें जो व्यवहारमें शग्णभग है बह भी शरणभूत नहीं है । 
प्रशानभावका वन्‍्धन--जिनका भी वधत हैं बह अपने भ्ध्यक्सान 
परिशामका बधन है, भौर उस ध्रध्यवसाससे विपरीत जो भाव है उससे 
मोक्ष हैं। जिस भावसे वधन है उसके उल्टा भाषसे मोक्ष है। बंधन है 
सम्बधपरके भांख्से, बिक्तपसे | किसी परपदार्थमें कुछ फ्रने घरनेकी बात 
फो परिणामन वनानेका जौपरिणास होता है उस परिशामसे दंधन है। 
मोक्ष होगा समाधिभाषसे | भ्रध्ययसान और सम्बंध ध्ध्यबसानसे तो 
'यह जीच धापनी कत्पनाध्ोंसे अपने भ्रापफी सीमाझॉको तोड़कर याने 
झजशानथापको पकड़कर वाहर छल्तांग मार रहा है ! ध्र्थात्‌ जो वस्तुस्थरूप 
में नहीं पाया जा रहा है बेसी ही कल्पना मचा रहा है; पर समाधानमावमें 
समाधानरूप परिणाम हैं। सम्ण्करूपसे अपने: झापको अपने आपकें 
आधान कर लेना सो समाधान है। अपने आपको 'झपने झापमें बिठा 
ज़ैना सो समाघान है | 
7, समाधिसें समाधान--समाधान परिणांस हैं समराधिभाव | इस समाधि” 
भाषमें चिंता नहीं है. घिकतप नहीं है, शल्य नहीं है। शोक नहीं है, 'सो यहाँ 
ही शांति हो सकती है । समाघिरूपपरिणास शन्‍्य हैं | केबल शून्य बढीं के 
भरप्र भी यह हैं। यह समाधिस्थ भात्मा मिथ्यात्व राधादिक विकपप जद 
से तो सना हैं किन्त भपना जो चिदानन्द्‌ स्वरूप है शानानन्‍्द) उस स्वरूपका 
थ्ाश्य लेनेसे, दृष्टि होनेसे ज्ञानमें ज्ञानंज्योतिषे बने रहनेसे जो दिल्क्षण 
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अलौकिफ परम ह्माल्हाद दोता £ उस ज्ञानानन्दरवरूपसे वह समाधिस्थ पुरुष 
भरा हुआ है; भरपूर है। जो भाव हैं निरुपाधि, फिसी उपाधिका सम्बंध 
नहीं । वपाधिके निमित्तसे होने बाला नहीं, उपाधिसे सम्बंध रखने वाला 
नहीं । केवल स्वत'सिद्ध जो निजस्वरूप है उस सिजस्थरूपका दशन है; 
आल्म्वन है; आश्रय हैं, उसका ही भुकाष है उसकी ओर ही अपने ज्ञान 
फो बच्चाये हुए हैं, ऐही स्थितिमें जो -उसके ज्ञानानन्दका शुद्ध विकाश है 
उस विकाशरूप परमभाषोंसे भरपूर है। . - हल 
प्रध्यवसायविशल्पोंकी त्याज्यता-- भेया ! जिससे लोकिकजन अपनेकों 
भरपर मानते हैं ऐसे जो रागादिक धिषल्‍्पजात़ हैं इनसे बह अत्यन्त शून्य_ 
है। ऐसी निर्बध्ज्प समाधि परिशामसे-मोक्ष होता है। यही मोक्षका 
उपाय है । निष्कर्ष यह है कि जीवका जीवन मरणा, झुख-दुःख उनके उद्यके 
अनुसार होता है। उनके जीवन मरण आदिकको में फरता हू ऐसा जो अध्य- 
घसाय हैं वही बंबका कारण है | दुसरे जीव मारो अथवा मत मारो, मेरे 
बिचारके भनुकूल परिणमो अथवा न परिणसो, पर यह, जो सम्बंध पाकर 
श्रध्यवसान किया गया उससे तो बंधन हो ही गया । जब ऐसी बात है तब 
रागादिफ भपध्यान त्याग फरने के ही यौग्य है | ॥ 
प्रपष्यानसे हानि--किसीकी ईध्या फरना, किसीका बुरा विचारना, 
इनसे क्‍या लाभ मिलेगा; बल्कि अपने उपयोगको .ही मलिन किया, इस 
यत्नके कारण इसका घात हो ही गया भर्थात्‌ अपने शुद्ध ल्लामानन्द- 
स्वभाषकी मलक न जे पाया; श्ानन्द न लूट पाया ओर इसका यह रुवभाष 
तिरोहित हो गया; छुन्द हो गया; दब गया; अब जगद्ट-जगद्द पड़ा है, जन्म 
मरण करता है, दःखी-होता है। तो अपनेको अपनी दृष्टि करके अपने ही 
हितके भावसे अपने अपसें अपना समाधान परिणाम बनाना है और इस, 
ही आपने आपकी निर्मे्ञताके प्रसादसे, ये [सब संकट टलेंगे,-ऐसा जानकर 
सर्पंध्यान छोड़ना चा्िए, इसके लिए यह सब पर्णन किथा गया हैं। _ ' 
अब भिन्न फरके यह वात बतलते हैं कि कौनसा अ्रध्य्रसान पुण्य 
बंधका कारण है ओर कौनसा भ्रध्यबसान पापबंधका फारण है। 
एच्रसलिये झदत्ते अबमचेरे परिग्गहे चेष। 
कीरइ अज्मत्रसाएं ज॑ तेण दु बज्कए पाव ॥२६३॥ 
तहवि य शऋच्चे दत्ते वंसे अपरिग्गहत्तणे चेव । 
फीरइ अज्मंबसाण ज तेण दु वज्मये पुण्यां ॥२६४॥ 
पापवं घके हेतुभूत झन्य प्रष्ययसाय--जेसा कि :दिंसाके सम्बन्धमें 
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अध्यवसायकी चात कही है कि हिंसामें अध्यपसाय करना सो बधका 
फारण है। श्रष्ययसायका अर्थ है परविषयक परिणाम करना | में मारता 
हूं, में जिक्ञाता हूं; इस प्रकार अपने आपमें परिणोम उत्पन्न करना इसका 
नाम है-अध्यपसान | अध्यवसाय या आशय दोनोंका भर्थ किसी सीमा तक 
एक है । तो जैसे हिंसामें जो श्रष्ययसाय किया जाता है यह पापच घका 
फारण हैं। इसी प्रकार मूठमें, चोरीमें। कुशीलमें। परिप्रहमें जो अध्यर 
बसान किया जाता हैं बह भी पापव्घर्की फारश' है। अपनी स्परूपरष्टिसे 
हटे तो बध होगा | बंध नाम भी इसीको है कि अपने झापकी बिधश कर 
लेना, स्ववश न रख पांना इसीका नाम घंधेन है | स्ववश होनेका नास मोक्ष 
है और बिबश हो जानेका ही न।म संसार हैं 

झांत्मा जब स्थंवश होता हैं तर्वे इसकी एक-सी परिणति'च्ञती है 
कोर जंय विषश होना हैं तो रक्षकी विचित्र परिणति चलती हैं। जेसे 
लौकमें जब फोर मनुष्य स्ववर्श है तो शांति समता एक ढेंग-सी रहती' है 
कर जय किसी रागद्रेपफे फोरण ध्ाकुलेतों हो जोती हैं तव इसकी बिचित्र 
पंरिणत्रि हो जाती हैं। फंभी कुंछ चिंता है, फभी कुछ शोक है, फमी कुछ 
प्रयत्न है, कभी कृछ भाश्र चनता है। इस तरह जो जीव अपने स्वरूपसे 
बिशकरं परमें हृष्टि लगाता है उस समय यह जीव परंबं्श हो जाता है। 
कभी राग देता है; फभी हेष होता हैं, धरे नहीं रहता, समतापरिणाम 
नहीं रहता। और, यह जीव जब समस्त परपंदांधोंसे विविक्त है भात्मतत्त्त 
पर दृष्टि फरता है उस समय यह जीव स्वंधशं हो जाता है। समतापरि 
णाममें भा जाता है! 

,. पापबेत्तिमें पराश्र्यताको धबध्य भोविता-- परंकी ओर दृष्टि किए बिना 
दिसाका परिणाम नहीं बनता | सं दूसरेकों मारंता हूं, इंस तरहसे किसों 
दूसरैका लक्ष्य किया , तय तो हिसाफा परिणाम बनां। इंसी प्रंकार दूसरे 
जीवका कुछ तध्य किये बिसों कूठे घोलनेकी परिणाम नहों घन॑ता है । 
मुठ बोलना किंसीकों ही तो बोलना है, दूसरेंफों लक्ष्य तो फरनो ही हुआ 
श्रौर उसके साथ छगा है झपना संबाथ, विषये। प्रेम, सो बह कारण बन रहा 


है मूठ घुलबाया जानेका | तो परकी झोरें इंष्टि हुए बिने। मूठ भोलनेका 
भाव नहीं बनतो | चोरीका भी साव.परदंष्टि बिना नहीं हीता। कमी 
झ्यात्मामें कानमय स्थितिका वातावरण नहों रहता है | चोरीके परिणाममे 


बाह्यकी और शृष्टि है । जब किसी जीबसे द-प हुमा तभी तो उसयी चोरी 
की जा रही है या चोरों करायी जा रंदी हैं भेथवा' अपने विषेयसाध नोंसे 
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राग-हुआ है तो उस,रागकी प्रेरशकी घजहसे चोरी की जा रही है, या 
खोरी-करायी-जा-रही है। सो जिस चीजको चुराया जाता है ,उस प्रहृष्टि 
है, इससे मुझे हित होगा, सो उस परण्टप्टिके-कारण,उसको बंध हे | 

कुशीक्षमें ,भी-परदृष्टि हैं। में अपने-आप, रुपयं आनन्द्स्व रूप हूं, 
जब यह-निगाह नहों रहती है तथ विषयभोगका यत्न होता है, हे 
जिसको अपनी यह- निगाह,डो कि में स्वयं,आनन्दस्थरूप हूं, मेरा आनन्द 
मेरेसे कहीं बाहर नहीं मिलता है; ऐसे अपने- आनन्दस्थरूपकी दृष्टि हो 
तो घह क्‍यों कुशील सेवेगा, क्‍यों विषश्नमोग करेगा। तो परहृष्टि हुए 
बिला-जहाचर्येका;।घात- नहीं होता है. परिभ्रहके संचय्में तो परबुद्धि स्पष्ट 
ही: है । बेभवसे, मे रेको लाभ -है। इस वे मबसे मेंरा बड़प्पन है इस वेभबसे 
मेंरा महत्त्व, बढ़ेगा, इसः प्रकार सेमवर्में दृष्टि है| तो इन पाँचों पार्पोंमें .पर- 
पदा््रॉकी ओर दृष्षिट है-। और इसीलिए बंध है अपनी इष्ट्सि चिग्रे शोर 
परकी, दृष्टिमें- लगे, यही बंध हो. गया,! श्रूव बन्धनकी दृष्टिसे सब बंधन 
समान हैं । अर्थात्‌ स्वयं दूरद्वोी- गया भौर परकी और उन्मुख 
हो गया।- - . ' *. 7४ ' 

पराशय्रतामें शभ भ्रदाभका प्रकाए--पर अथबा -परपदार्थार्में जो ऐसे 
झ्ात्माके ब्राश्रयभ्रत हैं. कि जिन परिणारमोके घाताबरणमें अपने स्वभाव 
की रृष्टि.कर सकनेकी-- अपात्नता नहीं आती है वे तो होते, हैं. शुभबंधके 
फाग्गा, भर जिन परदष्टियोंम्ें, स्वभावदष्टिकी सपात्रता बन जाती है वे 
होते हैं अशुभ, बंधके करण | जब भगवान्की भक्ति कर रहे हो तो भग- 
पान है ज्ञानस्वरूप । ज्ञायकस्वरूप भगवान है-तो, जरूर पर, है. तो परपदा्थ 
किन्तु-तो-परपदाथे होकर सी ज्ञानस्वरूप भगषानफी जो हृष्षिट है. बह हमें 
अपात्र नहीं बनाती कि हम स्वभाषदृष्दि फर सके, और शाहें तो भगवानकी' 
अक्तिके बीच-बी त- हम अ्त्मस्पर्शी बन सकते हैं | जितनी-ज़ितनी ये उ्य- 
वहारधमंकी झान्तरिक क्रियाएँ हैं. ये हमें निश्चय धरमंपालंनकी अपातच्र नहों 
बनाती हैं, पात्र रखती हैं, योग्यता, बनाएँ रहती हैं, परन्तु पापकी जो 
क्रियाएं हैं, हिंसा, मूठ, चोरी) कुशील+ परिशप्रह, उनमें फोई लगे तो उसमें 
पदार्थेस्बरृष्टिकी अपान्नता बन जाती है 4, बह जीव जो पापमें प्रधृत्त है। 
अपने स्घरूपकी दृष्टि फरनेमें श्रसमर्थ है | इस झशुभमें ज्गनेसे प्रापक्रमों 
फाबघहोताहै। . ., ह 5 की ली 0 2० कि 

सर्वेन्न भ्रष्यवसायकी बन्धहेतुता--अध्यवसायदे बंघनकी दृष्टिसे देखा 
जाय तो पापसें भी वही पद्धति हुई और पुर्यमें भी वही पद्धति हुई, भर्थात्‌ 
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फहीं ऐसा नहीं है कि पापका मंध भष्यवक्षायसे होता हों और पुण्यका 
यंघ रत्नत्रवके पाक्तनसे होता हो। रत्नत्नयफे पाल्ननसे निर्जरा है, बंध भर 
है। बंध अध्यव मायसे ही होता है । हिंसा, मूठ भादिसे वंध हो तो पाप- 
होगा भोर अहिंसा, दया, सत्य घोक्ना, अद्टावर्यफा पालना, परिप्रहफा 
ध्यागना इनका श्रध्यवसाय हो तो प्रण्यवघ होता है| जेसे पराश्रवक परि- 
शार्मो्में लगाथ, किसी परविषयक्र छपथोगंपरिणामन उस पापवधमें हुआ 
है, इसी प्रकार पराश्रयक परिणामोंका ज्गाष किप्ती परके विपयमें उपयोग 
फा योजन इस पुण्यबंघमें मी हुआ। है । 

परवदाताकी स्पिति--स्ववशत्तामें सम्बर भौर निर्जरा और परवशता 
में आश्रय और वध है। निश्चयसे परघशता वहाँ होगी जहाँ यह जीब 
अपने शुद्ध स्थमावकी दृष्टिसे चिगकर किसी परफी झोर छगे ! यहाँ पर- 
शता हो ही चुकी, स्पवशता नहीं र ही ! रागह्वेष, सूट+ इनफा भी यह झाधार 
सन्न गया, तो परवशतासे जेसे हिंसामें अध्यथसाय फरने से पापका बंध 
होता है. इसी प्रकार मूठ) चोरी, फुशीजष भोर परिग्रह इनमें भी जो अध्य- 
बसाय होता है उससे भी पापका बघ होता है। और लेसे में नहीं मारता 
है, में-नहीं मारूँ7॥ में दया फरता हू, में सखी फ्रूँ गा ऐसे दयाके परिणामों 
में पुण्यफा घंध होता है।घसी प्रफार सच घेलेंगे, झ्सत्य न कहेंगे, चोरीफका 
सधंथा त्याग है, परवस्तुको छवू गा भी सहीं, भौर त्रद्माचयेफा पालन होगा) 
परिप्रहका मुझे प्रयोजन न रहेगा, नहीं रस्वता हूं, इस प्रकारका धष्यवसाय 
कर नेसे पुण्ययंघ होता है। जहाँ यह जीव अपनी स्वरूपद्ृष्टिसे बिगा 
अर्थात्‌ फिसी भी प्रंकारकी विकल्प तकणा फी घहां बंघ होता है। वे अघ 
शुभ अशुभफे भेदसे २ प्रकारफे हैं। जेसा आशय है, जेसा परिणाम है, 
वैसा शुभ क्रथवा अशुभका बन्घ है ।..._ 

शभोपयोग--इस महाप्नत) समिति, गुप्ति झ्मादि व्यबहारधर्ममें इस 
ज्ञानी जीषफे ऐसी सुक्ष्म प्रवृत्तियोंकी स्थिति होती है कि क्षणमें ज्ञानहृष्टि। 
बाह्य संयमरृष्टि, सयमके पालनकी सावधानी उत्साह, बीभर्मे झञान्टष्टि, 
इस प्रकारसे अपने ज्ञानकों छूना और बाह्म प्रवृत्तियोंका यत्न होना, इस 
तरहकी उममें ज्ञानरष्टि भौर प्रवृत्ति क्षण-क्षणमें बदलती हुईं चलती रखती 
है भौर ऐसे भझनेक प्रबर्तनोंका समह भन्तस हमें हो जाता हैं। शौर उस 
समहरूप अन्तमु हतमें जो निष्कर्ष निकाला हैं. उस परिणामका नाम 
शुभोपयोग ! ज्ञानीके शमोपयोगके समयमें केषन्ष रागविषयक बात ही 
चल्नती हो ऐसी बात नहीं है | ज्ञानदष्टि, रागबृत्ति क्षण-क्षणमें झपनी 
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द्धिमें: जो उनके भन्तभवमें , झा सफती है, जदल्ती रहत्ती-है।। और, उनके 
जो अतुखवमें आा सकने! योग्य उन, परिणामोंका जो' धृंच्ज बना बह | है 
शुभोपयोग | शुभोप्योग:शब्द;कहनेसे चूँ फि शुभकी मुण्यता है! इस कारण 
घंघकी बात बंघका फारण बताया है। पर शुभोपयोग केवल राग-रागसे 
खत्पन्न नहीं, हो (सकता-। जिस परिणमन प्ारामें बीच-बीच:-ज्ञानइृष्टि 
होती जाती ' हो उन परिणशमनोंका समृहभूत ,जो एक,भनुभव है,उस'अलु- 
भषका नम हैं शुशोपयोग | कह ५ , + एह५ च्त », ई 

७ * ,व्याथहारिकताफे , उपायमें प्रास्त्रिकताके दर्शन -- लोगोंको प्रश्नत्ति दिखा: 
कर ममका जझ्ास-'कराया/जाता,है | - ज्ञानी पुरुष वार हाथल्‍आगे: जमीन 
वेखकर , सुर्यकी रोशनीमें चलते हैं। साधुजज़ ऐसे तो दिखते, हैं और 
जानकारी:-फरायी जाती ह#- कि उनके “न्तरमें बह परिशिमन-हैं “कि किस 
अंतरड़ भाव॑ंफे कारण ,चलें तो इसःतरहकी प्रवृत्ति हो  ऐसा,बह भाव फोन- 
सा'है-? फेघत् रसाग-राग ही,भाव नहीं है, उसी काल उसके श्ञानोत्साह भी 
छगा है और उस ज्ञामोत्साहके साथ प्रवृत्ति घनी है उसे फहेंगे शुभोपयोग । 

तो शुभोपयोगका ओ परिणाम, है उस परिणामर्में केवल राग घारा नहीं हैं, 
उसके मध्य मध्यमें संत झानी पुरुषकी ज्ञानटष्टि भी चलती: रहती "है, 

हानहष्टि हुईं, फिर - शागफृत्ति हुई बुद्धिमें, लब्घिमें-। तो झ्ात्तफी योग्यता 
भी निरन्तर है भौर रागका परिणमनःभी निरन्तर है। पर घुद्धिकी अपेक्षा, 
कभी शानरृष्टि'होती है, कमी रागप्रिणमन होता-है घुड्धिमें।। तो. इन शान- 
दृष्टि भौर (रागपरिणमन ध्यशवा सथ घारावोंका पुठजरूप लो एक अनुभव 
हैं ऐसे भ्नुमवफो शुभोपयोग कहा हैं,[- . *,. . - ७.८ +- 

, शुभोपयोगसें क्ञापघारा.व रागधाशका, प्रवाह--शुभोपयोशम्मे फेधजल़ राग 
घाराही बहती हो और रागबश ही शुभोपयोग घना हैं, ऐसी बात नहीं, हैं- 
झानी जीष के | लेकिन जो -शुभोपयोग,व्यवद्दारधम॑ मिथ्याइष्टिफे कहा. है 
बह अलग है.। व्यवहारघरस वाली शुभ क्रियाबोमें अक्ञानी, जौवफे इस तरह 
फी घाराबोंका परिश्तेन-नहीं चलता हैं।जो ज्ञानी सम्यम्टष्टि,जीव , है 
झौर,संयतासंयत, प्रभत्त भवस्थामें: है ठस जीवके अरबुद्धिपृवक, अर्थात्‌ अपनी 
बुडिमें न लाये-ऐसी हष्टिसे तो ,प्ञानपरिणमन “और रागपरिणमन -सन्न, 
अत रहे हैं ।।किसो समय ,बद,नहीं है पर बुद्धिकी अपेक्षा, (जिसे बढ़ भपने: 
अल्युभवर्में ला सके इस भपेक्षासे-शुभोपयोगके फालमें जो- अनुभव-फराने 
षाज़ा है उस एक काक्षमें सूक्ष्म-सुक्ष्मरूपसे समयमें शानहृष्टि, रागदृष्टि है। , 
बुद्धिफे झसुभचमें जब यद श्ञानदृष्टि हैं तब-रागवृत्ति नहीं, जब रागवृत्ति - 
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हैं तब ज्ञानहृष्टि महीं। किन्तु उस एक शुभोपयोगके कॉसमें इस शरह 
भानहृव्रि 'शूगध्क्षिफें परिणमन सहित षहाँ शक परियामन हथा:यह हाभो- 
23% है। शम शुभोपयोगके समग्र क्नि्ञरा सी है भौर कंमगंय 
__ अध्यवस्तानकों पराक्रयभाविता--तो वहाँ जो यह अभ्यबसान चलता सच 
जोलनेका, अदा चयेका, परिग्रहके त्यागका, इत सम्बंधी क्री विकतप हुआ, 
निश्चय हुथा, संकत्प हुआ, भध्यदसान हुआ, एस झोरका सचेत हुभा 
मामभानीका परिणाम हुमा, किसी भी रूपमें विकल्प हथ्पा बढ़ प्ररयवंघका 
ड्रेस हैं। धयौर जो पापंपरिणामाँके बिकत्प 'होते हैं--हिंसा, मूठ, चोरी 
झादि ये तो रप जीवको स्वमावहष्टिके अपाश बना वैते हैं ।'से पापबंनके 
ही द्ेत दोने हैं | इस तरह इस प्रकरणमें शो बहुत पढिलेसे चल रहा हैं 
बंघका हेत क्‍या. है, तो या जो ,अध्यवसान है, परके सम्बंधर्में परका 
छाश्रय सेकर जो कछ मी भ्ध्यवसान होता है वह अध्यवसान बघका 
कारणा हैं। ध्यध्यकमान परका ब्माश्रय लेकर ही होता है। चाहे वह पर 
परसष्ठीरूप हो, चाहे यह पर विपयसाधनरूप हो, पर श्रध्यवसानकी 
उत्पत्ति, किसी परका झाश्रय लैकर ही होती है । कल 
“777 शुक्ष भौर ्धभ भष्यवप्तान--बन' अध्यवसानोंमें से यह छटनी की है 
कि किसको हम शुभ अध्जवसान कहेंगे? हमारे लिए शुभ वह हैं जो हमारे: 
हिलसें सोधक था ध्यज'घक हों, हमारे लिए धसत्य वह हैं जो-हमारे हित 
में हो। भो जिम परका' आशय लेकर किए हुए अध्यवसानके द्वारा हमे 
झापली बस्थुरष्टिसे घाहर नहाँ गिरतें, स्वदृष्तिके 'हम पात्र रह सकते हैं 
ओर '्यनन्त ही क्रत्रोर्मि हम स्वदृष्टि कर सकते हैं, वे सब हैं शुम झध्य- 
वसामओे आश्रयमृत, और जिन परका आशय करके जो हम अध्यवसान 
घत्ताते हैं उत्त उनके विपाकर्मे हम स्वरृष्टिकी पात्रतासे दर ही जातें हैं, पह 
हैं,हुम-अशुम क्ाशय | जिसमें दमारे हितकां मार्ग नहीं होता वह तो 
#सारे लिए शाम संत्य,हित । और जो मेरे झढितका ही करने बाल्ला हो; 
जो स्वइृप्टिसे चिगनिका ही भाशभय हो ऐसां आशय होतां है ह्रशुभ | तो 
शुभ परका झाअय करने से होता हैं पापनघ और जो शुम परका झोश्रय 
होता है एससे लो अ्ध्यवसान होता है उससे होता हैं पुएमबंध | कि 
पराश्यर्ते बरधमकी प्रविशेषता--ध्यज प्रस्यकषंघ हो अंबवा पापचम 
हो--ज्नो क्ानी पुरुष हैं, जिसकी रुचि निर्विकत्प श्ाताद्रष्टा मात्र रहनेको 
है और उमसे ही ठप्ति होती हैं ऐसे ज्ञानी जीवकी स्वर्टष्टिसे रंच भी 
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चिगना/ से दंधन मालूम दोता हैं, उसको बह एक आझापत्ति'जानता है, इस 
कारण उसकी दृष्टिसं शुभ अशुभका, आश्रयरूप ये सब उम्नके लिए बंधन 
मालूम होते हैं। उन सब वेंधनोंसे पार भपने अ्रपिके उस शुद्ध भर्थात्‌ 
इद्टानिष्ट कहपनार हित “कर्निष्योतिके अमके धपयोगकफी स्थिति उसको 
रुचिफर हैं और ऐसे खानी हर इष्टिमें. ये सर्प पंघनहूप हैं। इस 
प्रकार वंधके प्रंकरणमें बंघका हेतु बंताते हुए यह सिद्ध किया है कि अध्य“ 
वसान ही वंधका कारण 


“ “कै सभपयसारे प्रधचन दशम -भाश समाप्त ६ 


श्१६ संमयसार प्रवचन दशम भाग 


अध्यार््मयोगी न्यींयुतीथ पृज्य श्री १०५ झुम्लक मनीहरजी बेर्णी 


है सदजानन्द' महाराज बिरज़ितम_ है 
ग अब सहजपरमातमतत्वाष्टकैम््‌ की ठ रा, 
8 " के शुद्ध चिदस्मि सहेज परमात्मतत्ततम के ४ डा ! 


यस्मिन्‌ सुधाम्ति निरता गतसेदमावा' प्राप्स्यन्तिचापुरचल सहज सुशर्म । 
एकस्वरूपसमलं परिणाममूल, शुद्ध चिदस्मि सदज परमात्मतत्त्वम ।।|१॥ 


शुद्ध चिदस्मि ज॒पतो निजपुल्तमत्र, डे? सूर्ति मूर्तिरहिस प्रशत सुघतत्रम । 
यन्न प्रयान्ति विज्ञयं विषदो विकतपा'। शुद्ध बिद्रिमि सहज पेरमात्मतत्त्वम्‌ २॥। 


मिन्‍्लें सप्तस्‍्तपरत' परप्ावत्श्च, पूर्ण सतातनमनस्तमखए्डमेंकस्‌ । 
निश्षेपपाननयसर्ब॑विऋपदूरं) शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्यम्‌ ॥३।| 


ध्योति' पर स्वरसकर्त न भोकक्‍त्‌ गुप्त, ज्ञानिस्पवेशमकल स्वरसाप्तसत्त्वम्‌ | 
बिन्परात्रराम नियत सततप्रकाश, शुद्ध चिदृश्मि सह परपात्मतत्त्तम्‌ |४॥ 


अद्देतत्रद्ासमयेश्पर विष्णुयाच्य, चित्पारिशासिकपरात्परजत्पमे यम्‌ । 
यदूरट्रिसंश्रयण भामलवृत्तितानं, शुद्ध बचिदस्मि सहज परमात्मतत्वम्‌ ॥५॥ 


आशभात्यवण्डमपि खण्डसनेकमर्श भूतार्थबोधविमुखव्यबहार हृष्टयाम | 
झानंद्शकिरशिषोघचरित्रपिण्ड, शुद्ध चिरस्मि सह परमात्मतत्त्वम्‌ ॥१॥ 


शुद्धान्तरज्रसुधिक्ासविफासभुमभि, नित्ये निराबरणमठ्जनमुक्तमीरम्‌ | 
निध्पीतबिश्वनिजपयंबशक्ति तेख', शुर््ध चिदरिम सइस परमात्मतत्त्थम्‌ ७॥। 


ध्यामन्ति योगकुशल्ा निगदन्ति यद्धि. यद्ष्यानसुत्तमतया गदितः समावि' । 
अहरशशेनात्प्रमवति प्रभुमोक्षम्ाग', शुद्ध चिदरित सह परमात्मतत्त्मम ॥८॥ 


सहजपरमास्सतस्व॑ स्पस्िमन्नशुभषति मिविकर्र्प यः 
सह जानन्दसबस्ध॑> स्वर्भाषबसजपयेय-_ _ /याति ॥ 


